श्‌ गर्ल्तादः 


मळमळ राहणार नाहीं. अथात्‌ ज्या योगाने एवढा मोठा मयदुः- 
खरूप संसाराचा गराडा आपल्या भोवती पडला आहे अर्स ते 
आपल्या सात्विक आत्मवस्तुस्वरूपाविषयीं आपल्यास अज्ञान झणजे 
काय आहे, हा प्रश्न क्षणभर तरी विचारणीय आहे; तेव्हां त्यावि- 
बर्यी थोडक्यांत रहस्यार्थ तेवढा मत्येकानें लक्षांत घेणें योग्य आहे. 
येथ अर्से कोणी समजू नये कीं, आपल्यास आपले विषयीं 
अज्ञान ह्मणजे आपल्यास आपण कांहींच माहीत नाहीं. .जञसा 
अथे मुळींच नाहीं; आपल्यास आपण कांहीं तरी माहीत 
आहोंच. माझा मी आहे. असा सवे आबालवृद्धांना अनुमव आहे 
मी नाहीं किंवा आपण नाहीं अर्स कधींदी कोणास वाटत नाहीं. 
आपल्या स्वताला आपण विसरले अर्स कोणासही आठवत नाहीं. 
अथबा ' काय करावे, बुवा! आज मोठ्या गर्दीत मी सांपडलो गेला; 
आणि तिच्यांत मी आपला हरवलो! ' असा प्रकार, घडून कधीं 
कोणी दुशित्त होऊन बसत नाहीं. सारांश, प्रत्येकाला आपल्या 
स्वताचे अस्तित्वाविषयीं पूर्णभान आहे, पूणे परिचय आहे, त्याब- 
इृलची स्मृति अगदीं निरंतर धड आहे. आपण काल जसे होतों 
तसेच आज आहों, आणि उद्यांही पण तसेच आपण असणारे आहो, 
अशा रीतीने आपल्यास आपण समजून आहों; असें ज्या अर्था आहे 
त्या अर्था आतां आपल्यास आपले विषयीं अज्ञान आहे, या झणण्यांतील 
काय अभिप्राय आहे? अस बिचारणाऱ्यापासून एकार्था मोठा संतोष 
वाटतो; पण त्याचे बरोबर थोडा खेदही आझांस वाटत आहे. :* आपण 
आपले आहो! याविषयी संशय किंवा अपरिचय कोणासही कधीं 
नाही.हे सत्य; पण तेच आपण आपले तत्त्वत; काय आहो. अशी 
विश्षेष परिस्फुटता त्यांत होतेकी दिसत नाहीं. आपल्यास आपण 
“माहीक आहो से सरसकट कांहीं तरी आपण आहो. असरे डोवेळ 


मथत्र चान; शप 


ज्ञान ते आहे. त्यांत विचाराचा भाय दिसत नाहीं, त्यांत बरोबर 
निवड होत नाहीं. झणजे शरीर, इंद्रिये, प्राण, मन, बुद्धि, अहंकार 
इत्यादिरूप जो हा एक समुदाय, तोच आपण किंवा आत्मा असले 
एक सरसकट सांवळ्या गोंधळाचे शान मनुष्यमात्रास आहे, किंब- 
हुना प्राणिमात्रास आहे अर्स झटले तरीही चालेल. चाढ व्यवहा- 
रांत असल्या ज्ञानास थोडीशी किंमत आहे; पण तत्त्ववेत्ते पुरुष या 
व्यवहरासच अगोदर मुळीं किंमत देत नाहींत; मग त्यांतील शहा- 
णपणाची ते काय पवा ठेवतील! एरवी, आत्मा ह्मटला ह्मणजे 
त्याच्या महिम्यास पारच नाहीं. आत्मा म्हणजे आपण असाच 
*त्याचा मराठींत अथ्रे सांगावयाचा. आपण त्रिकाळीं आहो किंवा 
असावें या अभिप्नायाचे जे नुकतेच सयेसाधारण उद्टार काढले, 
त्यांवरून आपण ह्मणजे आत्मा हा पदार्थे तसाच त्रिकालीं अबाधित 
असणारा ठरतो; आणि आत्मा या शब्दाच्या मूळ अर्थाचे स्वरूपही 
तसेंच आहे. झणजे जी वस्तु सर्वत्र, सदासवेदा विद्यमान तीच 
आत्मा. तीच. आत्मा या शब्दांतील भावाथेभूत वस्तु. अथात्‌ 
सवैत्र सवदा समरस बिद्यमानत्वरूप अ आत्मत्व, तें देह, इंद्रिय, 
प्राण, मन, बाद्धे, इत्यादिरूप समुदायांत किंवा त्यांतील प्रत्येकांत 
आहे असे विचारदृष्टीस पटत आहे काय मुळींच पटत नाहीं. 
तर मग त्यास * आत्मा ' असे कर्से म्हणावे? व तर्से क्स समजावे? 
एवंच केवळ त्यांत तशा प्रकारच्या आत्मतत्वाची खूण पटण्या- 
सारखी स्थिति तर नाहीं; असे असून त्या समुदायास किंवा. त्यांतीळ 
एखाद्या घटक पदार्थास आत्मा असे समजणे; आणि जो वास्तविकच 
आत्मा आहे त्यास तसँ न समद्ञर्णे याचें नांव अज्ञान. 'ठेहेन्त्रियादि 
संयुदायावर आत्म्याचे पूर्व लक्षण नाहीं हे आम्ही पुर्दे ओषा- 
ओषार्ने सांगशारे: जाहो. "तात्पर्य; खर' काय*आहे' ते. शांकळे-जाऊन 


शद ससक्ताद* 


त्याच्याबदळ नसतेच विपरीत भासणे अशा कोणी एक विलक्षण 
पदार्थास * अज्ञान? अर्से म्हणण्याचा आमचा संप्रदाय आहे. यास 
*माया' असे म्हणण्यांतील अभिप्राय हाच कौ, अनिन्त्व आणि 
अनंत आश्चयेरूप ही जिन्नस आहे. दुसऱ्या एका अभिप्रायास्तब यास 
शक्ति असें क्षणतात. दोरी खरोखर असतांना सपैसा मासतो यास 
काय म्हणावे ! ह्मणजे येथे अगोदर दोरीविषयीं न कळणें हे कवूळ 
केलेंच पाहिजे. सर्प भासणे हा आश्चर्यकारक एक चमत्कार, तर 
आहे हें खास. भीति वाढून वृत्ति गांगरून जावी अशी कांहीं तरी 
एक ही शक्तिच समजली पाहिजे. आतां दोरी जशी डोळ्याने दिस- 
णार, तसा तिजवर सपेही डोळ्यानेच भासणार. पण, आहे तशी 
दोरीच दिसते येथे डोळा कसा, आणि सर्प भासतो, तेव्हांचा' तोच 
डोळा, परंतु कसा आहे! म्हणजे त्यांत कांहीं तरी अन्यथा प्रकार 
झाला असें म्हटलेंच पाहिजे. तात्पय, दृष्टिमध्ये कांहीं तरी दोष 
झाला. आतां दोषाची सिद्ध. तरी दृष्टीनेच होणार; तेव्हां यावरून 
खरोखर दृष्टीच स्वरूपच दूषित आहे असें म्हणतां येत नाहीं. 
शिवाय मागाहून पदार्थाचे स्वरूप जसेचें तर्सेच पूर्ववत्‌ मतीतीला 
येतें, यावरूनही किचार करून पाहतां, दृष्टीचे स्वरूप निरंतरचेच 
दूषित आहे अर्स ठरे जाणार नाहीं. एवंच. दोष हा केवळ एक 
आगंतुक प्रकार आहे, आणि दृष्टि नित्य असंग ब निमेळच आहे 
असेच मानर्ले पाहिजे. तेव्हां अज्ञान झणजे हा एक मत्कारिक 
मूळ आगंतुक दोषच आहे. त्या योगाने आपे तात्त्विक स्वरूप 
जसेच्या तर्से लक्षांत येईनासे हेते. झणूच आतां. अग्ेदर' शाल- 
ष्टीयें जाणि तत्त्ववेत्या सज्जनांचे हपारष्टीने आपल्या या आत्म्याचे 
तास्विक शवरूप क्स काय आहे; सवाचे लक्षण खणजजे सूणखाण नौरे 
काय “आहे. तै सयऱ्जून सके फहिये: कारण त्याविष्ीर्चे तस. शान 


मथव मागे, र्‌ 


होणे हेंच त्या अज्ञानाख्य दोषाचे निवतेक आहे. यथाये ज्ञान हें त्या 
अज्ञानरूप दोषास क्षालन करणारें आहे हें आर्थिकच सिद्ध आहे. 
अज्ञानमूलक भयदुःखरूप संसारबंधाचे नाशास आत्मतत्त्वज्ञान हा 
एकच उपाय आहे, अन्य उपाय व्यथे आहेत याबद्दह आमचे 
आलीकडील जगत्मासिद्ध तत्त्ववादि महासाधु पुरुषांचे कसे बाणेदार 
आणि एकजात उद्गार आहेत तेही येथें आह्यी नमूद करतो. 


वांचूनि जञानेवीण एके, उपाय करिसि जितुके । 

तिहीं गफासि अभिकें, राखिं इये ॥ 

आपुलिया अज्ञानासाठीं, नव्हता थांबवला किरीटी । 
तरी आतां आत्मज्ञानाच्या लोटी, खांडोने गा ॥ 
म्हणोनि स्वभ्तींचिया घाया, औषध चेबोचि 'घननंजया । 
तेवीं अज्ञानमुळी यया, ज्ञानाचे खड्ग ॥ 

मूळ-बीज अविद्या खाय, तें ज्ञान जें उर्भे होय । 

लेंचि यया अंत आहे, एरवीं नाहीं 1. ( शनिश्वरी. ) 
माया अह्य ओळखावे, आपणास आपण जाणावें । 
इतुक्‍्यासाठी स्वभावें, चुके जन्म ॥ 

म्हणोनि नेण्णे खारे, नेणते प्राणी ते करंटे । 

ज्ञाणतां विवरितां तुटे, जन्ममरण ॥ 

पक जाणणे करूनि परते, कोण सोडवीछ प्राणियाति । 
जाणत्यास जाणतां तुटते, सूळ मीपणार्चे ॥. 

पुरवी ब्ह्मारनेंबीण, जे जें खाघन तों तो शीण । 
नाना दोधार्चे झ्षाळत, होईळ'केर्चे ॥ 

अन्यांसिल्या 'आ्मशाक, सर्वे कमे होय कॉडम ): 

हे रोकंडीं अचींत अभाण, संदेह नाहीं ९ 

मणी हक्क मोकळा, ' भी 'अदिजे जाशीद कळा ( 


श्द युचवसाद* 


सकळ आणतां निराळा, सहजचि भाहे ॥. 

बंचन म्हणजे कांहींच नाहीं, परी बेढा लाविलें सर्वही । 
यासि दपायाचि नाहीं, कळल्यावांचूनि !। 

स्वमामर्थ्ये जो बांधछा, तो जाग़ूतीनें मोकळा केळा । 
ज्ञानविवे्के प्राणियाला, मोक्षप्राष्ि ॥ ( दासबोध. ) 


या सर्व बचनांतील भावार्थ इतकाच कीं, मोक्षाचे प्राप्त्यथ एका आत्म- 
तत्त्वज्ञानावांचून जितके म्हणून उपाय करावेत, त्यांच्या योगार्ने या 
संसाररूप वृक्षाचे ठिकाणीं अधिकाधिक गुंतागुंत मात्र आपली होणार. 
आपल्या तात्त्विक स्वरूपाविषयींच्या अज्ञानास्तवच केवळ या संसा- 
राचें उगाच एवढें स्तोम माजलें आहे ! अर्थात्‌ आत्मतत्त्वज्ञानाच्या 
झस्त्राने त्यास छाटून टाकलें पाहिजे. ज्याप्रमाणे स्वमांत आपले 
शरीरास झालेल्या जस्वमेवर जागे होणं हेच औषध आहे, त्याप्रमार्णे 
जर एक अज्ञानच या संसाराचे मूळ आहे, तर त छाटून टाकण्यास 
तत्त्वज्ञान हेंच एक शस्त्र पाहिजे. ह्मणजे या प्रचंड संसारतरूला मूळ 
बीजभूत जी अविद्या अथवा अज्ञान, त्याला आसणारें आत्मतत्त्वशान 
जेव्हां उदयास येते, तेव्हांच या संसारतरूचा अंत ह्मणजे नाश होतो. 
एरबीं दुसर्‍या कद्यानंही या दुःखरूप संसाराचा नाश होणें नाहीं. 
झणजे आत्मतत्त्वज्ञानावांचून कोटययावधि जरी साधनें केलीं तरी 
मोक्षास पातर होतां येत नाहीं. तेव्हां अगोदर माया, जक्म, आत्मा, यांतील 
रहस्य अनुभवार्बे. हणजे मग एवढ्यानेंच भयदुःखरूप संसाराचा 
पारिहार होतो; असो. एकंदरींत आत्मतत्त्वस्वरूपाबिषयींच्या अज्ञा- 
नापासून भयडुःखरूप संसारबंध प्राप्त होतो; आणि आत्मतत्त्वज्ञा- 
नापासूऱ्त नित्यानंदरूप मोक्ष मिळतो. मानदक्त अमाशर्थ. म्हणून जशीं 
आम्हीं थरुतिस्सृतिवचने निर्विष केली, स्याप्रमार्गे सनेश्रा किवसनीय आणि 
मोठे अनुमवी-अज्ञासन्जणांचे: निवडक उद्गारही असाणाथे-सादर केले 


जवान. ड्‌९ 


आहेत. इतक्याही उपर या' मोक्षरूप पुरुषा थोचे बाबतींत उपायाबिषयीं 
जो कोणी साझेक राहील त्यांचे समाधान करण्यास येथ कोणीदी आझांस 
समथे दिसत नाहीं. तेव्हां कांही एक मळमळ न ठेवतां, इतर फंदांत न 
पडतां, कोणाच्या नादीं न हागतां.परत्यकाने निमूटपणे आत्मतत्त्वज्तानाचे 
मागोकडेसच वळावे, असे त्यास आमचें जीव तोडून सांगणे आहे. 
आतां यापुढें आपल्या आत्म्याचे तात्त्विक ज्ञान किंवा दर्शन झणजे 
साक्षात्कार होणार कसा? याबद्दल अवश्य कर्तब्य काय आहे तेंही 
झास्त्राने सांगून ठेवलें आहे. शास्त्राचा येथे असा आक्रोश आहे कीं- 

आत्मा चारे द्रष्टव्यः श्रोत्यो मंतज्यो निदिभ्यासितच्यः । 
म्हणजे जर आत्मतत्वाचे दर्शन किंवा साक्षात्कार अवश्य अपेक्षित 
आहे तर त्या साक्षात्काराचे उद्देशाने आपल्या आत्म्याचे तातिक- 
स्वरूपाविषयी म्रथम श्रवणच केलें पाहिजे. म्हणजे त्याचें लक्षण आणि 
स्वरूप काय, आहे, कसें आहे ते सर्व ऐकून घ्यानांत घेतलें पाहिजे; 
नीट सप्रमाण व सयुक्तिक रीतीर्ने समजूनच घेतलें पाहिजे. हेच 
पहिळें साधन, या परते आणखी वेगळें अर्से पहिलें साधन नाहींच 
नाहीं. कानावाटे ऐकून घेतळं तरी विचार केलाच पाहिजे. म्हणजे 
अ्रवणाच्या रूपाने समजून घेतलें तरी संशयादिक असण्याचा संभव 
आहे. अमांश॒ असण्याचा संभव आहे; असंभावना ब विपरीत भाव- 
नाही वाटण्याचा संभव आहे; यास्तव उपपत्तीसह विचारद्दी वारंवार 
केला पाहिजे, याचे नोव मनन. हे पुढळें दुसरे साघन. हे साधन 
म्हणजे केवळ बिचाररूप आहे. विचारांती निश्चयापयेत मजळ पो- 
चाबयाची म्हणजे मोठीच गोष्ट जाहे; अथीर्त. च्यानाभ्यास :करीत 
राहिलें पाहिजे. झणजे निश्चित केलेल्या दृष्ट किंवा उद्दिष्ट, क्त्तूचे 
'ठिकाणीं. तदाकार स्थि्तीने. असण्याचा 'हत्तीस जम्यास घडला पाहिजे; 
झणजे ममः हदापरोक्ष: साक्षात्कार हेणार- ” घच : अवण, स््रेमरपातिक 
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विचारे, आणि निश्चयपूर्वक वस्तुध्यान हीं तीनच उत्तरोत्तर भष 
अश्षीं साक्षात्काराविषयी साधने शाखांत निर्दिष्ट केलेली आहेत. यां- 
पेकी मम श्रवण पाहिजे, झषणजे समजूम घेणें हे पहिले काम, 
अवण केलेंच नाही, समजून घेतळेंच नाहीं, तर विचार कशाचा 
कराबयाचा £ अर्थात्‌ श्रवणाने समजून घेतें तर मग विचाराला 
जागा; आणि विचाराने निश्चय झाला तर एकाम़मवृत्तीर्ने पुढें घ्याना- 
भ्यास घडणार, नाहीं तर चित्त डळमळेल. म्हणून विचारपूर्वक _ नि- 
अयानंतर घ्यानरूप योगाभ्यासास लागलें पाहिजे असा हा क्रमिक 
साधनमकार ठरला आहे. हा यथास्थित घडल्यास साक्षात्कार, मत्यय 
किंवा अनुभव मिळालाच पाहिजे. या साधनत्रयाबांचून दुसरे कोणतेंद्दी 
येथे साधन शाख्संमत नाहीं, हे आम्ही इतकें बजावून सांगतो याड 
कारण, अस कीं, आचरट लोकांत आत्मतत्त्वानुभवाच्या साधना- 
विषयीं अशा कांहीं विलक्षण कल्पना आहेत कीं, त्या त्यांच्या तोंडां- 
तून तत्बवेत्यास एखादे वेळेस ऐकण्याचा प्रसंग आल्यास त्याळा 
फार खंत वाटते. फार काय सांगावें! या विचारशील अनुभवद्याठी 
तत्बनेत्यास अशा लोकांपुढे कषी क्षी मुकाट्याने बसावें लागते. 
खरेंच आहे “आंघळे परीक्षवंत मिळाले, तेथें डोळसाचें काय चाठें, ! 
या समथेदूचनाप्रमाणे तेर्थे प्रकार होणारच, असो. आत्मतत्त्वसाक्षा- 
त्कारास श्रवणमनननिदिघ्यासरूप अभ्यासच साधन आहे, असा 
झारराचा नित्य घंटाघोष आहे, इकडे कोणीही दुलेक्ष करूं नेय, अक्षी 
आमची अगत्याची सूचना आहे. तेव्हां अगोदर आतां अवण कतेन्य 
आहे, यार्ने समजून घेणे आहे, हे तर: ठरळेंच आहे. पण ज्या अर्थी 
अवश कुरणे किंवा समजून घेणें आवश्यकच आहे त्या. अर्थी येथे 
मुद्तु जित्तासु अशा साधकास स्वा. आत्मतत्त्वांची ओळख करून 
येणार झणजे कृमजवून सांगणारा वारनिपुण आणि अनुअवी मदा 
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तत्त्ववेत्ता बोधक श्रीगुर्ही मिळाला पाहिजे. याने तों मिळविला पाहिजे 
जथोत याला उत्कट इच्छा झाळी तर त्याला तो मिळतोच मिळतो. 

येर्थे हा एक सिद्धान्त आहे; तो सांगितला पाहिजे. म्हणजे को 
णतीही विद्या असो, ती सद्रुरूवांचून उदयास येतच नाहीं. विद्या 
पाहिजे असल्यास सद्गुरूला शरण गेलेंच पाहिजे; सद्गुरूला वरळेच 
पाहिजे, ही गोष्ट.सर्वे जगाला केव्हांही जाणि कोठेही कबूल आहे. 
सद्गुरूबांचून युगत कळतच नाहीं. अटकळच साधली जात नाहीं- 
गुरूवांचून कोणतेंच ज्ञान होत नाहीं, याबद्दल कोणासही पारेहार 
देऊन सांगावयास नको आहे. गुरूवांचून कोणतेही ज्ञान उदयास 
येतें असे आजपयत कोणीं ऐक्लेंच नाहीं. गुरूवांचून आपल्यास 
ज्ञान होईल किंवा झाळें आहे ही कल्पनाच घातुक आहे, अत्यंत भयप्रद 
ही कल्पना आहे. ज्ञान स्फुरूं लागलें हणजे गुरुसिद्धि आर्थिकच आहे. 
कोणत्याही विद्वेस सद्गुरु हा दाता असलाच पाहिजे असे आशी 
अथमच झटलें आहे, तेव्हां ह्या आत्मतत्वविद्येचे बाबतींतही त्या सद्‌- 
गुरूची अपेक्षा आहे हें कांहीं नव्याने सांगावयास नको. बुद्धि मंद 
असेल तर विद्योदयास विलंब होईल; आणि बुद्धि निर्मळ, निश्वळ 
आणि तीत्र असेल तर तो विद्योदय त्वरित होईल, तरी पण सदू- 
गुरुपासून संस्कार करून घेतलाच पाहिजे. ग्रंथापासून ज्ञान होत 
असते असा एक समज आहे; त्यांत थोडेसे तथ्य आहे, झणजे 
अंथ स्वतः जडरूप जरी आहे, तरी गुरुमुख झाल्यानें अभ्यासशीलास 
अंधापासून उपयोग आहे, अशा रीतीर्ने पाहतां गंथाकडेही गुरुत्व 
येतें. तेव्हां ग्रंथ झणजे श्रीगुरूची वाड्मय मूर्तीच आहे. झंणजे मग 
गुरुपासूनच ज्ञान मिळते, झी नियमास अपवादक कांहींच नाहीं. 
गुरुवांचूनं शान नाही हें तत्व आगाळवुद्धांस कबूळ असतांना आम्ही 
यॉर्गेहठ इतके निक्षून वाटती माये'कारण इतकेच की," अनांत असे 


श्र समसाक-. 


कांहीं व्यथे घर्मेडखोर लोक असतात की, त्यांना. शानासेथंधागे 
कोणा एका व्यक्तिविशेषार्चे आपण अंकित झालो हे कवूळ करून. 
जाहीर होऊं देण्याबद्दह अत्यंत हीना ब लज्जा वाटत असते. 
एरवीं चोरटेपणार्ने तत्ववेत्यांचे प्रत्यक्ष ज्ञानजनक उद्रार किंवा त्यांचे 
अंथोक्त ज्ञानमय विचारांचे उल्लेख बुद्धींत गुंडवून आपण स्वताच 
स्वयेज्ञानवंत हणवून घेण्याबद्दल मात्र लाळ घोटीत असतात. हे 
लोक, धनाढ्य आणि बहुश्रुत व्यवहारपंडित अक्या संसारसुखलं- 
पटांचे जातींत प्रायः नजरेस येतात. यांचे मनांतील गुस्त आशय 
हाच कीं, दमडी खर्च केल्यावांचून. खुद्चामत केल्यावांचून आणि 
सेवेबद्दल शरीराने ईषन्मात्रही केश सोसल्यावांचून या तत्ववेत्त्या 
साधूर्चे इंगित आपल्या हातीं आलें. झालें काम, चला आतां खुदाल 
संसारसुखाची मजा मारीत बसूं या, आणि मी पुरा शहाणा व जग 
वेडगळ हणून त्यावर टीका करीत रिकामपणाचे बेळीं करमणूक 
करून घेऊंया ! ! ! हर हर ! धिक्कार असो असल्या शठांस ! या शिवाय 
इतर अज्ञान जड लोकांचे निरनिराळे अनेक दण्डकपवाह आहेत ते 
वेगळेच. ते सर्व प्रकार एकीकडेस असोत. खऱ्या सभुमुक्षूने मात्र 
नित्यानंदरूप मोक्षास साघनीभूत आत्मतत्वज्ञानाचे करितां श्रीसट्गुरूस 
शरण जाबें इतकी त्यास खूणगोष्ट आम्ही सांगून ठेवतो. याबद्दल : 
'बेदशाख्ांची सव जिज्ञासु साधकांस अशी निरंतर आज्ञा आहे कीं, 


तद्िज्ञानार्थ स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रिय 
ज्ञक्मनिष्ठमू । आचायेवान्‌ पुरुषो वेद, नेषा तर्केण 
अत्रापनेया भोकतान्येलेब सुज्ञानाय मेष्ठटोते । माप्य 
बसभिदोधत । पतच्युत्या- संपरिद्दद मत्येः मद्क् घम्ये- 
अणुतेतयाप्ये त जोदते: भोदनीचं हि 'ऊभच्या- िवृर्त शनन 
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नचिकेत भन्ये । तं शेव मे भगववरशेभ्य आचायादिव 
विद्या विदिता साघिष्ठ॑ भापयतीते ॥ तस्मादात्मड हंचे- 
येदभूतिकामः। यस्य देवे परा भक्तियेथा देवे:तथा गुरौ 
तस्येते कथिता हर्थाः पकाशंते महात्मन: ॥ आचायदेवो 
भव । ताद्रिद्धि भणिपातेन परिप्रक्षेन सेवया।। उपदेश्ष्येति 
ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तत्वदाशन: ॥ 
असो जयास मोक्ष व्हावा, तेणे सद्ठुरु करावा, 
सहुरूवीण मोक्ष पावावा, हें कल्पांती न घडे ॥ 
सडुरुकपेचेनि बळें, अपरोक्ष शानाचेनि उसाळें 
मायेसहित अह्माण्ड सगळें, दृष्टीस नये ॥ ( दासबोध. ) 
ऐखं ज्ञानभरकाशें पाहेल, ते मोहांधकार जाईल, 
जै श्रीयुरुकृपा होईल, पाथौर्‍ गा! 
म्हणोनि जाणसेने गुरु भजिजे, तेणे कृतकार्य होईजे, 
असे मूळ सिंचन सर्हर्ज, शाखा पव संतोषती ॥ ( ज्ञानेश्वरी, ) 
या सवे वचनांचा इत्यर्थ असा आहे कौ, आत्मतत्वशञनांवाचून मोक्ष 
नाहीं, आणि तें तत्वज्ञान श्रीसद्गुरुवांचून मिळत नाहीं. तेव्हां या 
मुमुक्ष आणि ज्ञानेच्छु साधकाने विनयपूवैक कृपापात्र अशा दीन वृत्तीने 
त्या ज्ञानाकरितां श्रीगुरूस शरण जावें. असा एक श्रीगुरु त्यानें घुंडून 
काढावा. तो शाखा ज्ञानकुशल असून जक्मनिष्ठ असावा. झणजे त्या 
सद्गुरूचे मुख्य लक्षण असे कीं, त्याचे जवळ योग्य शंकेचा पारि- 
हार करण्याइतर्के शाल्लीम बुद्धिकोशक असून, मुख्यत्वेंकरून तो 
अनुभवी असला पाहिजे. अयोठू त्या ज्ञानानेच साध्य असा जो' परभ 
आनंद; त्याचे लामार्नेच तो हृताणे, नित्य संतुष्ट, सदाप्रसन्न, निमब,' 
निःशंक; निश्चित, सर्जा त्मा'नोणाने * श्फरतप, तेशिष्ठ) स्वपरजची; 
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तदेकसमाधानमतिष्ठित असा तो खचित असला पाहिजे. अशा तर्‍हेचा 
गुरु ज्या साधकास लब्ध होतो, त्यासचं त्या गुरूची विद्या फलदूप 
होते, तो साधक शिप्य ज्ञानसंपन्न होतो; त्या गुरूस आचाये म्हणावे. 
आचार्य झणजे खताच्या ज्ञानानुसार ज्याचें आचरण व त्याचप्रमाण 
दुसऱ्याकडून आचरण करवि्णे अशी ज्याची मनोब्रति, ता आचार्य- 
सेज्ञेस पात्र होतो. 'गुरु' हा शब्द मनांत आला कीं, त्यांतील 
अथीत कांही तरी ज्ञानरूप प्रकाश भरलेला आहे असाच तो वाटला 
पाहिजे. तसा ज्ञानरूप प्रकाश ज्या पिण्डांत सिद्ध झालेळा असतो 
त्या पिण्डास * गुरू' असं ह्मणणें गौण आहे. पण तदंतर्गत त्या 
ज्ञानरूप प्रकाशास गुरु असें हणणे मुख्य आहे. आणि शिप्य झणजे, 
तो गुरुसाज्ञित ज्ञानरूप प्रकाश प्रति्बिबण्यास योग्य असें तद्विज्ञ 
पिण्डांतीळ जीवंत परंतु अप्रकाश असे ज॑ हृदयधाम, त्यासच शिप्य 
अर्स म्हणावे. न समजलेले तत्व असंदिग्धप्णे सप्रत्यय जो समज- 
वून देतो, तोच वास्ताविक गुरुः आणि तर्स समजून घेतो, तोच 
वास्ताविक शिष्य. शांत जळत* असंलेला दिकी हा गुरु; आणि त्यावर 
लागत असणारा जो दुसरा दिवा, हणजे चत घेणारा काकडा, हा 
शिप्य, असा गुरुशिप्यांच्या खरूपांतील प्रकार आहे. समविद्ये- 
स्तव उभयतांचा संबंध घडतो. अथोत्‌ देहसंबंध सोहून दोषांचे 
स्वरूप समच असतें, असो. मुख्य मुद्दा इतकाच आहे कीं, कोण- 
त्याही ज्ञानाची प्राप्ति होण्यास गुरूची आवश्यकता आहे; त्याप्रमाणे 
असततुत आत्मतत्वशञानाचे बाबतींतही श्रीगुरूची आवश्‍यकता असतेच 
असते, हें ममे कोणीही कोणत्याही प्रकारच्या. * घमेडीमुळें दुर्कक्षित 
करूं नये. त्यांतदी श्रीगुरूची मसन्ञवृत्ति असण्याविषयी सच्यछिष्यानें 
सेदाषमोनें भॉवणनीय 'वागण्याविकयी नित्य' सावच. असलं 'सहिजे 
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सच्छिष्य तसा असतोच; परंतु मयोदेप्रमाणे सूचना करणें शाक्ाच 
कर्तव्य आहे. श्रीगुरु आणि त्याची सेवा याविषयीं संसारलंपट जीवांची 
अनेक प्रकारची कुत्सित बुद्धि असते, तिजकडे स्वदितसाधु सच्छि- 
घ्याची दृष्टि कशाला जाणार! गुरुशिप्यांचे संबंधांत दोष असठेच 
आणि ते उघडकीस आले तर जग झासन करीत असर्तेच पण 
सर्वसाक्षीभूत परमात्माही त्याबद्दल शासन करतोच; आणि जेथे दोष 
असून ते गुप्त राहतात, तेथेही तो परमात्मा शासन करण्यास सिद्ध 
आहेच; परंतु कोक कुटाळक्या करतात हणून गुरुक्िप्यांतील निमेल 
विद्यासंभदाय मोडण्याविषयीं कोणाही सच्छिप्य साधकाची वृत्ति सिद्ध 
होर्णे किंबा असे हे सर्वथा अनुचित आहे. कुत्सित लोकांच्या निष्का- 
रण कुटाळक्यांची या साधक मुमुक्षुजीवार्ने मुळींच पवी करतां कामा 
नये. त्यांच्या त्या कुटाळक्यांस भिवून राहावें तर स्वहितास मुकार्वे, 
झाखाशेचे उल्लंघन करावे, सदूगुरुपरमेश्वरमसादास अपात्र ठ्सवे 
अशी शोचनीय अनर्थपरंपरा ओढवेल हॅ. पोक्तप्णे लक्षांत ठेवून 
धैय घरून सद्विद्यासंप्रदायाचा उत्कर्ष जेणेकरून होईल अशी तत्प- 
रता शुद्ध अंतयोमपूवेक अखंड जागरूक ठेवर्णे हें तर पवित्र 
गुरुशिष्यांचें आद्य कतेव्यकम आहे, असो. आपल्यास साघन 
कळत नाहीं, मार्ग समजत नाहीं, बुद्धि कुंठित होते, अशा वेळीं 
कशी स्थिति होते हें ज्याच त्यासच ठाऊक. तेथें आपल्यास 
उड्डोघ व्हावा अशी तळमळ लागली असतां, ज्यापासून तो होऊं 
लागतो त्याविषयी गुरुदुद्धे म्हणजे हा माझा ईश्वर ' अशीच खुण- 
गांठ यानें बांडून ठेकवी. म्हणजे अशी उद्घोधक होणारी व्यक्ति ही 
ईश्वरीय मूर्तीच आहे. दा चाकत्त नोलता इश्वर आहे. अर्सच नि'संशय 
समजून या: जिज्ञातुर्जे त्याची सेवा नित्य केळी पाहिजे. शणजे पण, 
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असा अथ नाहीं. तर जेणे करून तो मसन्ञ राहील अशी सयेमार्बे- 
करून त्याची परत्यक्ष सेवा करणें हाच मुख्य अथे आहे. शिप्य झणजे 
युद्पुत्र. अथीतू या पुत्रास या गुरुरूप पित्यापासून नवीन एक अंतरंग 
ज्ञानमय रूप मिळतें, त्यांत तात्विक जीवित उत्पन्न होत असतें. यास्त- 
ब हा शिप्य सवेथा गुरूचा अंकित असणे हें स्वाभाविकच आहे. 
उभयतांचे एकमन, एकप्राण, एकजीव झाल्यास यापेक्षां कौतुका- 
ची गोष्ट दुसरी कोणती अधिक आहे! सुबुद्ध सच्छिप्यास अश्या 
अत्यक्ष गुरुरूपी इंश्वरमूर्तीपुढे, काष्ठपाषाणाकार इंश्वरीय निर्जीव पुत- 
व्ल्याची अपेक्षा थोडीच वाटणार! किंबहुना ज्ञानाचा उद्य करून 
-न देणाऱ्या आणि उगाच गुरु गुरु म्हणून मिरविणाऱ्या चालत्या 
बोलत्या पुतळ्याबद्दलही त्यास लेश्यमात्रही. महती वाटावयाच्य नाहीं. 
सारांश, जेथें आपला हिशोब जुळेल, जेथें साधन आणि समाधान 
बिःसंशय, मत्यक्ष, युक्तिशुद्ध, मतीतीस येईल, तेथें था साघकार्ने 
आपणास सर्वथा वाहून श्यावं, असो. गुरुश्रिप्यसंस्था अवइय पाहिजे. 

मनुप्यतनूची दुळेभता आगि योग्यता नित्य लक्षांत असलीच पाहिजे, 
सांसारिक विषयोपभोग मिळविण्याचे ज्ञान तर मुंगीला देखील आहे, 
मयाच्या प्रसंगीं यथाशक्ति आपला बचाव करण्याविषयी प्रयत्न व 
म्बोध त्या मुंगीचे ठिकाणींही असतो, आत्मतत्बज्ञानान्यतिरिक्त सवे 
आव एकाच किंमतीचे आहेत. अभोत्‌ आत्मतत्वत्तान मिळण्याची 
ग्यता मात्र या मनुप्यतनुंतील जीवात्म्यास आहे. ती इतर पामर 
जीवांस नाहीं, याबरून मनुष्याच्या उत्पत्तीचा जर एखादा असाघारण 
हेतु असला तर तो हाच असावा की, त्याने आत्मतत्वज्ञान मिळवार्वे 
लगज्श्रेबनास ओळस्तर्बे, अशा- रीतीने आत्मोद्धार . करावा, 
आणि निर्भयपणे ज़रिकाळीं मरखंड: सुखरूप होऊद दुःखरूप ससर- 
"अकडमणाफसून आपणास सुक्त करून न्यावे, या कारची योग्यता 
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आपल्याहून इतर माण्यांस नाहीं, हें या ममुष्यानें पर्के घ्यानांत 
आणावे, आयुष्याचा कांहीं भरंवसा नाहीं. आरोग्य आणि सामर्थ्य 
यांचाही कांहीं विश्वास मानतां येत नाहीं. आत्मोद्धाराचं हें अतिपवित्र 
आणि मंगलकार्य आपल्याकरितां दुसरे कोणी तरी करील असे ते 
मुळींच नाहीं. अंतकाळीं आयत्या वेळेस तें आपण उरकून घेऊं 
असे झणून दिरंगाई करण्यासारखेंही हें कार्य नाही. अंतकाळी याची 
वासना र्जे रूप घेऊन उभी राहील, त्या रूपासारखे या जीवात्म्यास 
झालें पाहिजे.. हातांतून सुटून गेलेला बाण जसा आपल्या स्वाधीन 
व्हावयाचा नाहीं, त्याप्मार्ण सावध आहों तोपर्यंत हें आत्मोडरणार्चे 
काम एकदा चुकलें ह्षणजे मग आपल्या स्वाधीन कांहीं नाहीं. लज- 
तदारपणाने अभ्यस्त झालेली बासना अंतकोळीं दत्त म्हणून उमीच 
असते; मग जशी मति ह्मणजे मनोवासना तशी गति असा काय- 
दाच आहे. .पुनरपि मनुप्यतनृमरध्ये तरी हा जन्मास येईल असान्य 
कांहीं नियम नाहीं. याबद्दल येथे कोणी हामी घेत नाही. आपणच 
आपल्यास बरें वाईट करणारे आहों. तेव्हां गाफील न राहतां संसा- 
राच्या धुराने डोळे भरलेले न होऊं देतां, चाळलेली सुखरंगाची 
घडी अशीच राहील या मोहांत न फसतां मनुष्यतनुंतील अवश्य 
संपादनीय जे आत्मतत्वज्ञान त्याची जोड झाली पाहिजे; पण ती 
श्रीगुरुकृपेवांचन जोडतां येत नाहीं इत्यादि सर्वे मजकूर घ्यानांत 
घेऊन, आळस टाकून झटकन्‌ उठावे. सावध व्हावे, न्रक्षनिष्ठ 
तत्त्वेवेत्त्या सिद्ध पुरुषाचा शोध करून त्याचा लाभ करून घ्यावा. 
आणि त्याजपासून तत्वज्ञान समजून ध्यावे, या अभिप्रायार्ने वेदु- 
पुरुष सवे अधिकारी औदांस असा आदेश करीत आहेत की, 
उतिष्ठत, जागत, माप्य कराशिबोधत । 
क्षणजे आत्मतत्वाच्या मयार्थ झानातेक मा जीवास -शांति मिळते'क 
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तो कृतकृत्य होतो, म्हणून त्या आपल्या आत्मतत्वाच्या मंगल दर्शना- 
करितां अनादि आविरध्रेत गाढ झोप लागलेले हे जीवहो! उठा, उठा, 
आत्मसंसुख व्हा, चांगळे जागे व्हा, आणि सवे अनथोस कारणीभूत 
अशा घोररूप अमंगल अज्ञाननिद्रेचा क्षय करा. तो कसा करावा: अर्से 
म्हणाळ तर, उत्कृष्ट आचायीस शरण जा; आणि त्यापासून आत्म- 
तत्वार्चे निमळ ज्ञान मिळावा, अवश्यमेव हें काम करा, उपेक्षा करूं 
नका बेरें, असा अगदीं मातेप्रमाणे श्रुतिदेवता कृपाळुपणान यांस उपदेश 
करीत आहे. हे प्रियतम शिष्यराया, केवल स्वमतीनें तक करून 
याचें ज्ञान प्राप्त होत नाहीं, संप्रदायशुद्ध शाखतत्वज्ञ अशा आचा- 
यांपासून संस्कार पावलेली बुद्धिच निर्दोष ज्ञानास योग्य होते. या 
आत्मतत्वाचे ज्ञान आचौर्यापासून अनन्यपर्णे संपादित करून हणजे 
स्थूलादिक शरीरांपासून तं अत्यंत सूक्ष्म रीतीने पृथक्‌ अवलोकन करून, 
हा. जीव आनंदास पावतो. पूज्य लोकांपासून आक्मीं असेच ऐकिले 
आहे कीं, ही आत्मविद्या आचायीपासून समजून घेतली तरच 
सर्वोत्कृष्ट फल देणारी ती होते. इंश्वराचे ठिकाणीं जशी नि:सीमभाक्ते, 
तशीच भाक्ति श्रीगुरूवर असेल, तरच हें आत्मतत्त्वज्ञानजन्य आनंदा- 
दिक महालाभ प्रतीतीस येतात. अथोत्‌ श्रीगुरुपदीं निष्ठा पाहिजे, 
झणजे त्याची कृपा होते, आणि मग शुद्ध ज्ञानोदय होतो. ह्मणून 
सत्कारपूवैक आचायोची उपासना, किंवा सेवा केली पाहिजे हणजे 
शिष्याचे कल्याण होते. ऊहापोहकुशल आणि तत्त्वानृभवसंपन्न 
असे महात्मे लोक ज्ञानोपदेश करतात, परंतु त्यांस शरण . गेलें 
पाहिजे, त्यांच्या कृपेची आशा केली पाहिजे, त्यास निर्मळ बुद्धीने 
मश्ष करावेत, अशा रीतीनें ते ज्ञान शिकावे, तरच ते मिळ- 
ज्याची खात्री यानें. घरावी- एवंच कोणतीही विद्या असो, ती 
जुरुबांबून मास न्हावयांचीच नाहीं. ती ज्या थोग्य गुरूपासून संपावित 
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कर्तव्य असते, त्याच्याविषयी अकृपण शुद्धमेम, दृदश्रद्धा, निष्कपर 
नम्रवाते, आणि सवेप्रकारें संकोचवर्जित सेवाबुद्धि हे चार कायमचे 
मुख्य सदगुण प्रत्येक विद्यासंपादनेच्छु शिष्याचे ठिकाणीं अवश्‍य असले 
पाहिजेत. याशिवाय बुद्धिमत्ता, अभ्यासशीलता इत्यादिक गुण पाहिजे 
असतात. ह्मणजे मग अशा प्रकारचे शिप्यावर गुरुपसाद होत 
असतो. प्रसाद म्हणजे कृपा. आतां गुरूने मसाद करणें झणजे काय 
तर, त्या गुरूने निष्कपटपणाने, संतोषाने, प्रेमाने आणि उल्हासार्ने 
आपल्या शिप्यास उद्दिष्ट विषयाचे ज्ञान देत असणे. युक्तिभरयुक्तीर्ने 
त्याची समजूत घाळून देणें; असा एक सर्बमान्य अभिप्राय 'गुरुमसाद्‌' 
या शब्दांतील आहे. याशिवाय दुसराही एक अभिप्राय त्या शब्दांत 
आहे. तो असा की, * या माझ्या शिप्यभूत अधिकारसंपनन व 
आत्मीय जीवास प्रकृत विषयांतीक रहस्यभूत तत्त्वें यथाथपर्णे एक- 
दाची कळोतृ ' असा मंगळ आशीर्वाद गुरूच्या अंतरंगांतून वरज़ञेवर 
निघत असर्णे, असे श्रुभसंकल्प गुरूच्या अंतःकरणांत नित्य स्फुरत 
असर्णे असाच मुख्य अथ गुरुप्रसाद या शब्दांतील आहे. इकडे 
शिप्याचेही अंतःकरणांत नेहमीं अशी एक भावना असली पाहिजे 
कीं, : मला या अभिलपित विषयाचे ज्ञान यथार्थ, निर्दोष अथवा 
निष्टॉकेत अर्से एकदार्चे होवो.' अल्या प्रकारच्या गुरुक्षिष्यसंबं- 
धांत जी विद्या उत्पन्न होते तीच तेजस्विनी असते, ती उभयतांस 
महाफलप्रद होते, ती त्या उभयतांस सत्कीतिसंपत्न करते. अशा त- 
व्हेचा गुरुशिष्यसंबंध घडून येणें हें एक या जगांत मोठें आश्चर्यच 
आहे. कारण तसा योग फार फार दुळेभ आहे. लौकिक विद्यासंबंधा- 
मेंही जर अशा प्रकारचा गुरुशिष्यसंबेध सर्वथा आवश्यक आहे, 
तर पारमार्थिक जी अझविद्या किंवा मोक्षविद्या तिचे संबंधाने तो 
आवश्यक आहें हें काय सांगावें! जध्यात्मॅक्चिच्या संबंधाने हें गुरु- 


ष्र यरत्साद* 


शिप्यांचें नातें किति नाजूक व पवित्र आहे हें एक तज्ञा श्रीगुरूस 
व तक्षा साधक सच्छिष्यासच विदित असावयाचे. खऱ्या श्रीसर्‌गुरूचा 
आपल्या सच्छिप्यांस असा कळकळीचा निरंतर उपदेश आहे कीं, 
यस्मिन्थोः पूथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह माणेश्र सर्वे: । 
तमेबेक॑ जानथ आत्मानमन्या वाचो विसुंचथामृतस्यैप सेतुः॥ 
तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह्मण: । 
नाजुध्यायाद्वहन शब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌ ॥ 
ह्मणजे ज्याच्या आश्रयावर स्वगोदि सवेलोक, आकाश, पृथ्वी इत्यादि 
भूर्त, सवे प्राणांसदित मन इत्यादिक तत्त्व, एकंदरींत सर्व कांदीं पदार्थ- 
मात्र अवलंबून असतात, त्या एका आपल्या निभेयानंदरूप त्रह्मसं- 
श्ञित, तात्त्विक आत्मस्वरूपासच, हे शिप्य हो ! तुझी जाणा ह्मणजे 
समजून घ्या, त्याचा अनुभव घ्या, आणि सुखी रहा. तद्यतिरिक्त समजून 
घेण्यायोग्य अर्स दुसरें कांहींच रमणीय नाहीं; जर समजून घेण्यास 
योग्य किंवा ज्याची ओळख अवड्य करून घेतलीच पाहिजे, असे 
कांहीं असेल तर तें एक आपलें आत्मतत्त्वच आहे; हणून तेंच समजून 
घ्यावें. त्याच्या एका ठामांतच स्व प्रकारची कृतकृत्यता आहे; त्याअर्थी 
इतर वाड्मयाचा सोस धरूं नका, आत्मतत्त्वविदेहरून इतर सवे अज्ञान- 
मयविद्यांचा हव्यास सोडून द्या, तो व्यर्थ श्रम आहे. भयदुःखस्वरूप- 
संसारमदेदधीच्या पार उतरून अखंड आनंदरूप मोक्षपदास प्राप्त 
होण्यास हें आत्मतत्त्वज्ञानच एक सेतु कझणजे पूळ आहे. तुमच्या 
आत्यंतिक कल्याणाचे हेंच साधन आहे. तेव्हां आतां तें समजून घेण्यास 
तुम्ही सिद्ध व्हावे. असा वेदझाखाकडून तुझांस आदेश आहे, असो. 
इतक्लावेळपर्यत आहीं काग काय सांगितलें" त्यांतील गोषवारा 
एवढाच कीं, नित्यनिरंतर भगदुःखरहित आनंदस्थितीचा लाभ हाच 
परमपुरूंषार्थ, हाच गोक्ष. -तो तर एका आत्मतत्त्वस्वूपाच्य़ा ज्ञानानेंच 


अथम भाग, ष्र 


लभ्य आहे. यावरून भयदुःखरूप संसारबंध आत्मतत्त्वाविषयींच्या 
अज्ञानापासूनच संभवतो. परंतु कोणासही औगुरुबांचून ज्ञान होणें नाहीं, 
तेव्हां अज्ञानासह तज्जन्य संसारबंधनारचे निवतेक असं तें आत्मीय- 
स्वरूपाविषयींचे तात्विकज्ञान श्रीगुरुपासूनच मिळविले पाहिजे. अथोतू 
सेबक होऊन अनन्य भावाने त्यास शरण गेलें पाहिजे. इतका वृत्तान्त या 
भागांत येऊन येर्थे तो समाप्त होत आहे. पुढील भागांत आत्म्याच्या 
तात्त्विकस्वरूपार्चे सविस्तर आणि सुखप्रतीतिकर अस निरूपण होईल. 
मरथम भाग समाप्त झाला. 





गुरुप्रसाद, 


द्वितीय भाग. 


श्रीगुरूला साच्छिप्यारने शरण जाऊन, त्यापासून अखंड आनंद- 
रूप मोक्षाचे प्रापिकरितां ज्या आपल्या आत्मतत्त्वाविषयी्चे ज्ञान 
संपादित कतेव्य असतें, त्या आल्म्याच्या तात्त्विक स्वरूपाचे लक्षण 
इत्यादिकांविषयीं आतां विचार सांगर्णे आहे. तो नीट लक्षांत घ्यावा. 
आपल्या आत्म्याच्या तात्त्विक स्वरूपाचे लक्षण अनेक शब्दप्रकारांनीं 
सांगतां येते. तथापि सत्‌, चित्‌, आनंद हे शब्द तर फारच मुद्याचे 
आहेत. अगोदर ह्याच शब्दांचे द्वारा आल्मयाचें ते ताविक स्वरूप 
ब लक्षण ध्यानांत घेतळें पाहिजे. तो सचिदानंदस्वरूप किंवा 
सशिदानंदस्वभाव असाच आहे. ज्ञान हा पदार्थ तदूप स्थिति हो- 
ण्याचे मार्गातीह एक अचुक खूण किंवा लक्षण आहे, हणजे 'ज्ञान' या 
शब्दापासून जी ज्ञानरूप अथेव्यक्ति समजण्यांत येते, ती तर आपल्या 
सश्चिदानंदस्वरूप तात्विक आत्मवस्तूची एक सवगत अक्षय्य विकास- 
मान प्रभाच आहे. भूमंडलावर फाकलेल्या प्रभवरून गगनगंडलांत 
अत्युच्च स्थानीं असलेल्या दिनमणीरचे तेजोरूप बिंब जसं आपल्याला 
लक्षांत आणतां येते; त्याचप्रमाणें या ज्ञानरूप प्रभेवरून तात्विक 
सरचिदानंदरूप आत्मबिंबांत मनोगतीचा हणजे लक्षाचा प्रवेश होऊं 
शकतो. थुद्धरूप आत्मबिंबीं प्रवेश करून देण्यास ज्ञान या अंथीचा 
वाचक जो “ज्ञान' असा हा शब्द, तोच फार उपयोगी आहे. हें 
आक्षी उघडपणे सांगत आहों, वस्तुतः तर्से रांगर्ण योम्य नाहीं 
कारण ते गुद्च आहे. असो; नीट विचार करून अर्स क्षांत ध्यावे 
कीं, आपल्या क्या शरीररूष पिंडांत “हान' या शझन्दाने वापरळी 


द्वितीय भाग. पश 


जाणारी अशी कोणी एक वस्तुव्यक्ति आहे. ती सर्वथा आहेच 
आहे. ती कबूळ झालीच पाहिजे. ती नित्य आहे. म्हणजे त्रिकालीं 
बिद्यमान आहे, असही पण कवूल झार्लेंच पाहिजे. कारण, काल, 
देश, आणि का्येकारणसंबंधयुक्त असे सर्व स्थूळ, सूक्ष्म, पदार्थ; 
त्याचप्रमाणे अनंत गुण, धर्मे, अक्‍स्था, इत्यादिक सर्व पदाथीचा 
आपल्या अंत:करणांत जो निरंतर कांडींना कांहीं कसाबसा तरी एक 
उल्लेख होत असतो याचे तत्वतः कारण काय असर्ले पाहिजे, याचा 
कोणीही विचार करून पाहील तर तो हेंच सांगणार कीं, कोणी एक 
ज्ञानसात्तित प्रकाश येथे आहे, तो निरंतरचा सिद्ध आहे. तो नाहीं 
असें ह्षणतांच येणार नाहीं. तसें बोलावयाचे मनांत आणणे हें देखील 
अशक्‍य आहे. “ ज्ञान! हणून कांहीं एक चमत्कारिक प्रभा आपल्या 
अंतयोमांत कशी स्वयमेव सदेव सिद्ध आहे हें निदशानास आणून 
देण्याकरितां.व्यवहारांत मनुप्य बोलतांना जीं वाक्ये बोळत असतो 
तशीं ती थोडीशी आक्मी येथें बोलून दाखवितो. “आतां मला झोप 
येत आहे. रात्रीं अगदीं थोडी झोप आली होती. मळा भूक लागली 
आहे. काल माझे पोटांत दुखत *होतें. दोन दिवसांपूर्वी मला 
भोवळ करीत होती, मळमळत होतें, चैन पडेना. कोणी कांहीं म्ह- 
ट्ढें कीं त्रास वाटावा. स्व्मे वाट पडल्याने भय वाटते; व अंतः- 
करण उद्विम् हेति. आपण जो अंदाज करीत असर्तो. तो नेदेमी 
बरोबरच ठरतो असें नाहीं. कांहीं गोष्टी आपल्या बुद्धीच्या आटोक्‍्यांत 
येतात, पण पुष्कळच गोष्टी तिच्या आटोक्याचे बाहेर आहेत. 
'केळेल्या वाईट कमीची आठवण झाली ह्मणजे दु:ख होर्ते. चांगल्या 
कमीची आठवण शौली असद्रां समाधान होऊन धीर. वाटतो. बि- 
स्मृति होते हें एक बरच आहे. मनाजोर्गे झाळें झणजे संतोष वाटले. 
फोरपण खेळण्यांत गळे. तारुण्यात विषयांध झार्छो, आणि आुर्ता साठी 


ष्‌ ग्ररूषसाद* 


गेऊन बुद्धि नाठी होण्याचा समय आला तरी अहता कायमच. 
असो. इत्यादिक वाक्‍यांवरून या वक्त्याच्या अंतर्योमांतील प्रत्येक 
निरनिराळा भाव त्याचे पुढे उघडकीस येतो, त्यावरून प्रत्येकाच्या 
अंतयोमांत 'ज्ञान' ह्मणून कोणी एक नित्य स्फुरदूप आणि सवेभासक 
असा प्रकाश अखंडपणाने द्योतमान आहे, चमकत आहे, स्फुरतं 
आहे असे अगदीं धडधडीतपर्णे प्रत्येकास कबूल झालेंच पाहिजे; 
त्यास नाकबूल करण्याइतका लबाड या जगांत कोणीही असूं, 
झकणार नाहीं. पण आतां इतकीच कृपा करावी कीं, त्या ह्या 
ज्ञानसंश्ित प्रकाशास चमंचक्षूंनी पाहण्याचे मात्र मनांत योजूं नये. 
बुद्धीने पाहिजेल तर आपणच त्यास दृश्य होऊन त्याच्या एकांग 
अधिष्ठानावर तत्स्वरूपसत्तेचा निश्चय धरून त्यांत समात्त व्हाबें हणजे 
मिळविली. यांतच सबीना नित्य अपेक्षित असलेलें हृदयंगम असे 
समाधानार्चे धाम सांपडणारे आहे. तत्त्वतः गुरुपसाद लो हाच होय. 

झा ज्ञानसंज्ञित खयंप्रकाशरूप बस्तूस “भान' असेही प्राय: हणतात. 
अगदीं प्राकृत भाषेत सांगणे झाल्यास, त्यास 'जाणीव' या शब्दार्नेच 
समजतां येईल. कधीं कर्थी तर॑ त्यास ' स्फूर्ति किंवा स्फुरण ' असही 
म्हणतात. चैतन्य हें तर त्यास प्रसिद्धच नांव आहे; ज्ञप्ति, दकू, 
दृष्टि, चिति, चित्‌, अशाही त्यास दुसर्‍या अनेक योग्य संज्ञा आहेत, 
संबित्‌ हाही पुक त्यास संकेत आहे. श्रीमद्रिद्यारण्यमुनीनीं आप- 
ल्या पैचदश्शीनामक जगत्मसिद्ध अंथांत अगदीं पहिल्या तत्त्वाविवेकरूप 
अकरणांतील प्रथमच्या सात आठ 'छोकांत ह्याच ज्ञानकळेचे किंवा संवि- 
त्कलेचें वणन करून तिचें स्वतःसिद्ध आस्तित्व दाखविलें आहे. एखाद्या 
भाग्यवंत मुमक्षूर्चे तर सवे समाधान तेवढ्या छोकांतही होण्याजोगे 
आहे. याकरतां कोणत्याही मुमुक्ष साघकार्ने निदान तेवढे छोक तरी 
चांगले मननपूरबेक अवश्य' एकवार पाहावेत अशी. त्यांस आशी. 


ह्रितीय भाग. द्‌्५ 


अगत्याने शिफारस करतो. आह्मी देखील ते 'छोक येथें सांगत आ- 
होच, पण अथे मात्र तात्पयेर्पाने बोळं, ते नित्यस्मरणीय 'छोक असे---. 

अब्दस्प्षोदयो वेद्या वैचित्र्याज्ञागरे पृथक ॥ 

ततो विभक्ता तत्संविदेकरूप्याझ मिद्यते ॥१॥ 

तथा स्वमे5ज वेद्यं तु न स्थिर जागरे स्थिरम्‌ ॥ 

तद्वेदो5तस्तयोः संविदेकरूपा न भिद्यते ॥२॥ 

सुप्तोस्यितस्य सौपुस्ततमोवोधो भवेत्स्मातः ॥ 

सा चावबुद्धविषयावबुद्ध॑ तत्तदा तमः ॥३॥॥ 

स वोधो विषयाद्धिक्तो न बोधात्स्वभवोधवत्‌ ॥। 

एवं स्थानत्रयेःप्येका संवित्तद्रदिनान्तरे ॥४॥ 

मासान्दयुगकल्पेषु गतागम्येप्वनेकधा ॥ 

नोदोते नास्तमेत्येका संविदेपा स्वयंपरभा ॥५॥ 

इयमात्मा परानंदः परमेमास्पदं यतः ।॥। 

मा न भूवं हि भूयासमिति मेमात्मनीक्ष्यते ॥६॥ 

इत्त्य सच्ित्परानंद आत्मा युक्त्या तथाविधम्‌ 

परं ब्रह्म तयोश्रेक्यं भुत्यंतेषूपदिदयते |!७॥ 
यांतीळ भावार्थ असा कीं, जागृदवस्थेमध्ये शब्द, स्पश, रूप, रस, 
गंध अशा पंच विषयांचा उल्लेख होत असतो, तो आपल्या अंतयोमांत 
संवित्‌ हणजे कोणी एक नित्य जीवंत जाणीव कळा आहे झणून होतो; 
ती असल्याबांचून तो उल्लेख होणार नाहीं, अर्स अगदीं उघड आहे. 
ते हे विषय परस्परांहून मिज्ञ जरी असतात, तरी ते जीच्या- 
योगाने आपणांस ज्ञात होतात किंवा उल्लेखास येतात, ती जाणीव 
स्वतः अंगदीं एकरूप आहे. 'स्वमकालांतद्दी असाच प्रकार “आहे, 
म्हणजे त्यांतही हे शब्दादिक विषय उलेखास येतात, त्या अर्थी 
तेथे पणं ही जाणीवकळा : आदेच, किंवा असलीच पाहिजे "असें 


५4 गुरुमसांद, 


अगदीं उघड ठरतें. येथें अशी एक गोष्ट ध्यानांत ठेविली पाहिजे 
की, जागृत्कालची जाणीव आणि ती स्वमनकालची जाणीव दोन 
नाहींत, तर अगदीं एकच आहे. हणजे विषय पृथक्‌ पृथक्‌ असून 
तद्विषयीं जाणीव जशी अगदीं एकरूप आहे, त्याप्रमाणे अवस्था भित्ञ 
भिन्न, किंवा काल मिज्ञ मिज्ञ झाला तरी सवीचा उल्लेख करून दे- 
णारी जाणीवकळा एकच आहे हे अगदीं न्याय्य आहे. आतां ज्या- 
अर्थी निद्राकालीं देखीळ सुखाचा उललेख आहे, व शब्दादिक विषयां- 
चा उल्लेख नाहीं, ह्मणजे त्यांच्या अभावाचा उलेख आहे, अथीतू 
प्रशांत सुख आणि विषयसंपकोचा तो अनुलेख हे दोन अंश सिद्ध, 
होतात, त्या अर्थी त्यावेळीं जिच्यायोगार्ने त्या दोहोंची सिद्धि होते, 
अशी जाणीवकळा तेथेही आहे हें अगदीं निश्चित आहे; आणी ती, 
जाणीव, जागृति ब स्वम या दोन कालांतील जाणीवेहून भिन्न नाहीं, 
असें पूर्वीच्या न्यायानेंच उघड ठरतें. एवेच, अशा.तीन अवस्थां- 
मध्ये किंवा तीन काळांमध्ये जर ही अभिन्न अशी एकरूपच जाणीव 
आहे, तर ती नित्य व अखंड आहे अर्से पण सिद्ध होते. आतां 
जर आजच्या सबंद दिवसाच्या तीन अवस्थांभर ही जाणीव एकच 
अखंड आहे, तर आजच्या दिवसाच्या पूर्वीच्या सर्व दिवशीं व 
पुढीठ सर्वे दिवशीं हो जाणीव अशीच एक अखंड असली पाहिजे. 
माळेच्या मत्येक मण्यांत जसा एकच तंतु ओवलेला असतो, त्या- 
प्रमाणे कालत्रयाचा उल्लेख देणारी ही जाणीवकळा त्या सर्वकालत्रयांत 
सवैत्तोमुख व्यापून बसलेली आहे अर्स म्हटलें पाहिजि. ही जाणीव- 
कळा किंवा जाणतीकळा आपल्या एका देहपरिमित देशांत जज्ञी 
आहे' तशीच ती सर्व देशांत भरून, 'व्यापून अशी नित्य 
ठाण मांडून जाहे असेही समजे पाहिजे. झणजे अमुक देशांतच 
ही जाणीवकळा' आहे आणि अमुक देशांत नाही, अशी ती नाहीं. 
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ती सर्वे देशांस आंत बादेर व्यापून आहे असे ठरलेंच पाहिजे. ही. 
जाणीवकळा आपल्या एका देदवस्तुमध्ये जशी आहे, तशी ती सर्वे 
वस्तुमध्येही आहे. झणजे भावाथे हा की, ही जाणीवकळा सर्वे 
देशकालवस्तुन्यापक आहे, अस समत्यय सिद्ध होते. अथोत्‌ ही 
जाणीवकळा स्वयंसिद्ध किंवा स्वयंप्रकाशरूप आहे असेही कबूळ 
केळें पाहिजे. कारण, या जाणीवकळेच्या योगानेच जर इतर सर्वे 
कांहीं सिद्ध, होणार, उठ्ठेखास येणार, तर तिची सिद्धि करील अर्स 
दुसरे काण असणार जर तीच सवीस प्रकाशित करणार तर तिला 
प्रकाशित करण्यास दुसरा कोणता प्रकाश असणार £ हणून ती 
सतरयासिद्व, किंवा स्वयंप्रकाश आहे असे अगदी ओघानेच सिद्ध होतें. 
शेवटीं रहस्य सांगावयाचे आहे त॑ इतकेच कीं, : आत्मा आत्मा 
झणून जी कोणी एक वस्तु समजावयाची आहे ती होच जाणीव- 
कळा; आणि वेदशाखादिकांचें प्रतिपाच ठरलेळें * जक्ष त्रक्म' झणून 
जी कांहीं एक वस्तु, ती तरी हीच जाणीवकळा होय. या अभि- 
मयाचा एक सदा स्मरणीय अनुट्ठुपू 'होक आहे; तो असा कीं, 
ज्ञानमेकं सदा भाति सवोबस्थासु निर्मलम्‌ ॥ 
मन्दभाग्या न जानांति स्वरूपं केवलं वृहत्‌ ॥ 

याचा अथे असा की, ज्ञान झणून एक स्वतः सिद्ध वस्तु सवेत्र 
सबेदा जागृत्यांदि बाल्यादि इत्यादिक सर्व अवस्थांमध्ये ओतमोतपर्ण 
प्रक प्रकाशमान आहे. तें ज्ञान निमेल आहे, झणजे त्याच्या योगाने 
ज्या शेयसूत अनंत पदाथीचा उल्लेख होतो त्या पदाथीच्या प्रचंड 
मर्दीत तें. न्यास असूनही आपली. लिसता निरंतर कायम रेव. 
मौज अज्ञी की, तें प्रस्वेक पदाथीकार वृत्तीच्या रूपाने नरत अवूब- 
ही त्यात्या. आकारास, शिवत: देखीळ नाहीं. पदः्मीची. सिद्धि झणजे 
उल्लेख होतांक हें कानार्य वस्तु इतीच्या डारें त्या. त्वा आकाराचे 
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बनर्ते असे म्हटल्यावांचून सोय नाहीं. कारण नाहीं तर, तत्तत्पदा्थोर्चे 
ज्ञान झणून कांहीं एक जिन्नसच नाहीं असे होणार. पण हें. ज्ञान 
त्या त्या पदार्थात जर कालवले जाते अस ह्मणावें तर वेगळेपणाने 
पदार्थाचा उठेख होऊं शकणार नाहीं. यावरून हें ज्ञानर्य वस्तु 
सर्व पदाथीत ओतप्रोत असूनही असंगरूप असतें, कषणून हें सहज 
निर्मळ आहे असे ठरतें. कोणत्याही पदाथीने ते लिडबिडित होत नाहीं. 
किंवा बरबटत नाहीं. जर तं तसं होणारं असेळ तर 'पदाथे' झणून 
कोणासही कांहीं उ्ठखास येणार नाहीं; सर्व अंधकार होऊन जाईल. 
सारांश, हें शनाख्य वस्तु स्वत:सिद्ध स्वयंप्रकाश नित्याखंडरूप असून, 
स्वभावनिर्मल असं ते आहे; आणि हेंच स्वरूप, ह्मणजे आपलें तात्विक 
जञात्मसंश्ित वस्तु होय; त्याचप्रमाणे याच ज्ञानरूपवस्तूस बृहत्‌ अर्से 
झणतात; झणजे जन्म झणून जी कांहीं वस्तु, ती तरी हीच ज्ञानसंत्रित 
वस्तु आहे. ही आत्मसंशित किंवा जह्मसंित ज्ञानरूप, वस्तु आपल्या 
येथें अगदीं सहज स्वाभाविक नित्य अखण्ड आहे. असं जरी आहे, 
तरी पण भाग्यहीन जीबास हें रहस्य समजूतींत येण्याचा योगच 
अगोदर दुर्मीळ. तशांत तो 'थोग आला तरी हेंच तें आर्त्मायतत्व 
किंवा हेच ते परत्र्मतत्व झणून हृदयांत अनन्यपर्णे निश्चय बाणून जाणें 
झणजे कठिणच गोष्ट आहे, कांहीं केल्या हा उपदेश पटतच नाही. 
कारण त्याच्या मनाने असे घेतलेले अस्ते की, ब्रक्ष असे कुठें वाटेवर 
भोडेंच पडलेळें आहे, तं अस सहज फुकटांत सांपडणारें कोठरचे अस- 
शार. ईश्वराची कृपा होई तेव्हां ते परजक्ष मिळणार, उगीच गोष्टी 
बोडन काय अथे आहें हो ! असा हा गतानुगतिंक अंघलोकमबाद 
मॅनांह आणून तत्ववादी मक्‍तवर्य तुकोबाराय असे म्हणतात की, 
अरी झां हों कृपा करीक मारायण। तरी हेची शन अक होय त. 
कोळलिचा, कडी मरणे आणा) मक्गे कोडे खावे तररव्या ॥. 
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जरी देव कांहीं भ्रारिल कें चित्तीं ॥ तरिच हे शोती विष्य चक्षू ॥ 

तुका म्हणे देव दार्वीह आपणा ॥ तरी जीवपणा ठाब नाहीं ॥ 

शान सकळाठायीं आहे हें तों साच ॥भक्तिवीण तेंच अह नोहे ॥ 
खरोखर परमेश्वराची कृपाच जर होईल, तर हेंच ज्ञान, जश 
म्हणून एकदाचे परेल. हेंच ज्ञान झणजे कोणतें, याजविषयीं पूर्वी 
उल्लेख करण्यांत आळाच आहे. अथात्‌ सर्वत्र सर्वदा कोणत्याही 
पदाथीचा उल्लेख करून देणारे ज॑आपल्या पिण्डांत कोणी एक 
वस्तु नित्य निरंतर प्रकट आहे, त्यासच ज्ञान अस झणावे व तेच 
परत्रक्, तेंच निजात्मतत्व, हेंच पारमेश्वरी शुद्धरूप, अशी ही खूण पटणे 
'झ्षणजे ईश्वराचा अनुग्रहच झाला म्हणावयाचा. सारांश, आपल्या 
अह्मात्मस्वरूपसिद्धिसाठीं कोठून कांहीं आणावे लागत नाहीं. किंवा 
या संसारसमुद्रास तरून जाण्यासाठी कोठें जावेंही लागत नाहीं. 
इंशवरानें जर कांदीं याचें कल्याण करण्याचें मनांत धरलें तर हीच 
याची बुद्धि किंवा दृष्टि दिव्य होईल. अथोत्‌ सुदैवाने या जीबाच्या येथ 
बुद्धींत हा शास्त्रोपदेश जर एकदाचा बिंबळा तर दिव्यदृष्टि ती 
आणखी कोणती वेगळी आहे ! किंवा 'ईश्वरीय अनुग्रह तरी याहून 
दुसरा कोणता एवढा मोठा स्पृहणीय आहे! एवंच विश्वासाने आणि 
प्रत्ययांनं जर एवढी खूणगांठ यानें पक्की बांधून ठेवली, जर आज 
सिद्ध असलेलें ज्ञानसंतित वस्तुच आपलें परजह्मसंशित आत्मतत्वस्वरूप 
म्हणून यार्ने अनन्य प्रेमाने मुळांत असलेलें हृदयांत ओोळखीनें धरून 
ठेवले, तर मग जीवदरजतील दैन्यदुःख काय झणून राहीळ? यास 
तेंअसंगव अखंडानंदरूप मुक्तिपद कां मिळणार नाहीं £ हा तर तसा 
सहज मुक्‍्तच आहे. * पण. जर, कोणी दयाळूपणानें या जीवास अर्स 
सांगितर्ले की, अरे तुझ्यामध्ये भातां उघड सिद्ध असठेली, निवळ 
जीवंतपणाची खूण, अश्चीजी केवळ जाणीवकळा, दीच तुझी यात्मलर्तु, 


इ७ युस्पसाद. 


अरे हाच सबीची निरतिशयप्रिय आत्मभूत परत्रश्ववस्तु. जह 
कंवा आत्मतत्व याहून दुसरें असे कांहीं नाहीं, अर्स शतशः जरी 
बजावून सांगितर्ळे तरी या करंट्यास ते खरेंच वाटत नाही. येर्थे 
कोणी काय करावें !!! असो, आत्मा म्हणजे तत्वतः काय परमगुद्य वस्तु 
आहे, त्याची लक्षणस्थिति इत्यादि आम्हीं 'ज्ञान' या शब्दार्थाच्या 
रूपार्ने इतका वेळ सविस्तर सांगितली. सत्‌ चित्‌ आनंद' हे शब्द 
तज्ञा आत्मस्वरूपाचे सर्वथा लक्षक आहेत. त्यांतील चितू' याचा 
अथे “ज्ञान' असा आहे. हणून ज्ञानकला किंवा जाणीवकळा अशा 
अ्नुख्प संकेतानच ती आत्मवस्तु आह्लीं असंकोच कळविली आहे. 
तथापि आपल्या या आत्मवम्तूर्चे तात्विक लक्षण प्रत्यक्ष वेदपुरुषां- 
नींच तर्स सांगितलें आहे; तं त्यांचे वाक्यच आम्ही पुढें मांडतो. 
सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्म । 

हृ वाक्य तर अतिप्रसिद्ध आहे. या वाक्यांत ब्रह्माचे स्वरूपलक्षण सा- 
गितलें आहे. कोणी असें हणेल कीं, प्रस्तुत आत्मवस्तूर्चे स्वरूप, लक्षण 
इत्यादिकांचा विचार चालला असतां मध्येंच हें वाक्य देऊन ब्रझा- 
चें स्वरूपलक्षण सांगण्याचा काय संबंध आहे ! या प्रश्नांचे इतकच 
उत्तर कीं, ज्या आात्मवस्तुतत्त्वाच्या लक्षणादिकांचा विचार सध्यां 
चालला आहे त्यालाच त्रश्न असा एक दुसरा संकेत आहे. आत्मा 
आणि जह्म या दोन्ही शब्दांतील अथेतत्त्व अगदी एक आहे, या 
आात्म्यासच ब्रश्म असें णां व समजारबें या अभिप्रायानेंच ' अययात्मा 
ब्रह्म! म्हणजे हा आत्माच ब्र्म आहे, अर्स एक वेदमहावाक्य आहे. 
आल्या म्हणजे. व्यापक, आणि जह्म म्हणजे अतिविस्तृत, असा त्यां- 
तीळ व्युत्पत्तिसिद्ध अथ आहे... यावरून दोन्ही अथीती रहस्य 
एकच'असणार. अथोद्‌ अह्याचें जै लक्षण, तेंच .आत्मवस्तूर्चेही लक्षण 
अस्रज्बाचे हे अथोतच सिद्ध होत आहे. तेव्हां आतां द्या नक्षसंतित 
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आत्मवस्तूर्चे खरूपलक्षण काय आहे ? अर्से बरिचारणारास उत्तर 
'हृंच की, जे सत्य, म्हणजे त्रिकालीं एकरूपार्ने विद्यमान, अनंत म्ह- 
णजे नाशरहित, किंवा देदकालवस्तुपरिच्छेदरहित; त्याचप्रमाणे जें 
ज्ञानरूप, म्हणजे ज॑ केवळ साक्षात्‌ ज्ञानच, त्यास परत्रझ किंवा 
आत्मा असे समजावें. पूर्वोक्त ब्रह्मात्मवस्तुच्या स्वरूपलक्षणादि- 
कांचे भ्रतिपादक जें * सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्म ' अर्स प्रसिद्ध वाक्‍य, 
त्यांतील पदांचा थोडासा विचार करूं. हें ब्रह्मात्मवस्तु सत्यस्वरूप 
आहे, ज्ञानस्वरूप आहे, आणि अनंत ह्मणजे देश-काल-वस्तु-परि- 
च्छेद्रहित आहे. म्हणजे हें ब्रह्म किंवा आत्मबस्तु अमुक देशां- 
तच, अमुक कालांतच आणि अमुक पदाथीतच आहे, व अमुक 
देशांत, अमुक कालांत, किंवा अमुक पदाथीत नाहींच, असे ते 
नाहीं. ते सत्य आहे याचा अथ असा कीं, ज्या रूपानं ज॑ निश्चित, 
ज्यांत कधीं न्यमिचार होत नाहीं, त्यास सत्य असे म्हणावे. आणि 
जें ज्या रूपार्चे निश्चितसें होऊन व्यभिचार पावते, त्यास अनृत 
किंवा मिथ्या म्हणावे. उदाहरणाथ मृत्तिका सत्य; पण नामरूपा- 
त्मक व विकाररूप जो घट तो मिथ्या, तो अनृत. कारण, तो घट 
पूर्वी नसतो. फुटल्यावर नसतो, म्हणून अनृत ठरतो. पण मृत्तिका 
घटाच्या उत्पत्तीचे अगोदर, त्याच्या नाशाचे अनंतर, आणि त्याच्या 
विद्यमान दर्ेतही एकसारखी असतेच असते, म्हणून ती मृत्तिका 
सत्य ठरते. त्याप्रमार्ण सत्‌ म्हणजे अस्तित्वरूप किंवा सत्ताजक 
अस्तुस्वरूप, तेंच सत्य. पण तें मृत्तिकेप्रमाणे जडरूप नाही, हें प्रद- 
शिंत करण्याकारितां ' ज्ञान ! हे पद॒ योजलेले आहे. म्हणजे ्हे 
अश्षात्मवस्तु ज्ञानस्वमाव किंवा ज्ञानस्वरूप आहे; अथोत्‌ ते”वेतन्य 
आहे. या वाक्यांत ज्ञान हें पद केवळ भावरूप आहे. म्हणजें नुस्ते 
असणे इतक्याच अथोर्चे ते आहे. म्हणजे धुनः'असें ते संत्यश्वेरूष 


श्र अस्मसार 


आहे, त्से त ज्ञानस्वरूपही आहे. तात्पये, त्स म्हटल्याने ते अक्ष 
कर्तृत्वादिक कारकस्वरूप नव्हे, विकारी नव्हे, जडरूप नव्हे; वस्तुतः 
तं. ज्ञातृस्वरूपही नव्हे, आणि ज्ञेयख्प तर मुळींच नव्हे. हें ब्क्मा- 
त्मवस्तु शेयरूप होईल तर घटादिपदार्थतुल्य तें होईल, ज्ञातुरूप होहेळ 
तर बिकारी होईल, एतावता तें अंतयुक्त होईल. केवळ भावरूप अर्स 
ज्ञानमात्रच त आहे, असें म्हटल्यानेंही ते अंतयुक्त ठरते, असे जर 
कोणी म्हणेल, तर ते तर्स नाहीं हे दर्शित करण्यासाठी * अनंत ' 
ह विशेषण या जह्यात्मवस्तूस दिलें आहे. * अनत ' या पदाचा 
अथ पूर्वी सांगिलाच आहे. आकाशादिक तत्त्वे सापेक्ष न्यापक 
आहित, पण ब्क्षात्मवस्तु निरपेक्ष, निरातिशय व्यापक आहे. त्रक्ष 
म्हणजे आत्मा; आत्मा म्हणजे स्वरूप, त्यासच ज्ञान अस म्हणणे 
आहे. यद्यपि उपाधिपरत्वे आणि जञेयपदार्थाच्या सापेक्षतेने या भाबा- 
त्मक ज्ञानरूप अशा स्वरूपमृत आत्म्यास * ज्ञाता, साक्षी ' अस 
म्हणण्याचा संप्रदाय आहे, तर्थापि ज्ञातृत्व हें त्या ज्ञानारूय स्वर्पावांचून 
कांदींच बनत नाहीं, म्हणून हे केवळ ज्ञानरूप आत्मवस्तु तशा 
ज्ञातृमूत किंवा साक्षीभूत जीवात्म्याचैहा परम तात्विक स्वरूप आहे. 
जीवात्मा ह्मणून ज्याचा या शरीरांत प्रवेश सांगितला आहे, तो या 
जझात्मबस्तूचाच आहे, म्हणून या झरीरादिक उपाधिपरत्वे त्यास 
भोक्ता, जीवात्मा, ज्ञाता, साक्षी असे म्हणणे आहे. एरवीं उपाषि- 
संबध वजा करून पाहतां, तो ज्ञातृरूप जीवात्मा केवळ भावरूप शशि 
मात्रच आहे. एकंदरींत ज्ञानमात्रजे जल, तंच ज्ञात्याचें वास्तविक 
स्वरूप आहे, तें निरंतर एकरस आहे. आतां शब्दादिषिषयासंबंधी 
अर्स. इन उत्पन्न होत अस्ते, क्षणजे. ज्ञान " झणून एक उत्पक्न 
झेणारी बस्दु आहे, असं जें. कजित्‌ म्हणणे येतें, त केवळ अवितेकि- 
डं; माहे. - झ्ंगजे मुरूम उप्राप्रेरूप जी <चुद्धि, : ती. अंद्रियंदता 
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विषयांच्या आकारासारखी परिणाम पावते, तेव्हा तिचे शन्दादि- 
रूप अवभास होत असतात, ते मात्र उत्पन्न होतात, त्यास जन 
अर्से व्यवहारांत झणतात; पण हें ज्ञान वृत्तिरूप किंवा परिणामरूप 
आहे, म्हणजे सन्मात्र स्वरूपभूत असं ते नाही. तेही इतर बिषयां- 
प्रमाणे एक विषयरूपच आहे. तें हें अवभासरूप किंबा वृत्तिरूष 
अथवा विषयभूत ज्ञान, त्या अझसंज्ञित शुद्ध त्तानमात्रस्वरूप अशा 
आल्यास गोचर होणारें अर्स आहे. ते आत्म्यावरील आगंतुक घम 
( वस्तुतः तो बुद्धिधम आहे ) म्हणून उत्पन्न होणारें असे बिकार- 
रूप ठरतें. परंतु बह्मसंश्रित, आत्मस्वरूपभूत नित्याखंड अशा स्वयंप्रका- 
शरूप ज्ञानाची कांहीं ती उत्पत्ति नव्हे. अथोतू हें उत्पन्न होणारे वृत्तिरूप 
किंवा परिणामभूत ज्ञान आणि तें नित्यस्वभावसिद्ध शुद्धरूप चिन्मात्र 
अर्से स्वयंभु स्वरूपभूत ज्ञान, अशा या दोहीतीळ इतका हा क्विक 
साधारण लोकांस होत नाहीं. असो, अह्मसंशित हे शसिस्वुरूप 
आत्मतत्ववस्तु ज्ञानशब्दाचें वाच्यार्थरूप नव्हे, तरी पण ज्ञान अशा 
शब्दावरून ते सर्वदा लक्षित होत असते, म्हणजे ज्या 'ज्ञान' अशा 
अब्दाने ते लक्षित करावयाचे आहे, तो ज्ञान हा शब्द, बुद्धीचा घर्म- 
झणून शोभणारा आणि केवल स्वरूपभूत्त अशा जहसंश्ञित ज्ञानात्मक चे- 
तन्याच्या आमासाचा वाचक होणारा असा आहे. झणजे तो त्या शुद्धचि- 
न्मात्ररूप स्वरूपभूतज्ञानांचा वाचक नव्हे.कारण,शब्दाची प्रवृत्ति होण्यास 
आय: जाति, गुण, धर्म इत्यादिक गोष्टी पदाथीमध्ये असान्या लागतात, 
त्या कांदीं या त्रझसंज्रित चैतन्येकरस अशा झानरूप. आत्मवस्तुमर्थ्ये 
किचारदृष्ट्या नाहींत, म्हणून तेथे कोगतांच 'झळ्द वाचकर्षणेर्जि 
आय्‌ होत. नाही. * त्याचप्राणे सत्य हा शळ्द देखील गश्षपस्तूचा 
क्षक आहे, वाचक नव्हे. कारण, : कर्सविक नशरूपनस्तास्थितीत 
कोनेताठी- नॉमस्कीकर जसा. विशे नोदी. ति्ह: तो. तत्य-म्शब्द 
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त्या ज्षाचा वाचकच आहे असा मकार नाहीं; किंवा ते त्याचा अभे- 
रूपच आहे असेंही नाहीं. यावरून या सत्य अशा शब्दाचा बिषय 
सामान्य बाह्सत्ताच आहे. असो, * सर्त्ये ज्ञानमनेतं जक्ष ' या वेद- 
बाकयांतील पदांचा हा थोडासा झाखीय विचार आम्हीं सांगितला 
याचें चांगलें मनन केळें पाहिजे. एवंच आपल्या आत्म्याच्या ता- 
त्विकस्वरूपाची ओळख होण्यास आपल्या पिण्डांतच प्रकटपणाने 
नित्य निरंतर व स्वयंसिद्ध असणारा जो हा ज्ञानरूपी मकाश आहे 
तो अगोदर लक्षांत धराबा म्हणजे मग आत्म्याच्या त्या गंभीर 
अंतर्यामांत प्रवेश घडेल. अथोत्‌ हा साधक कृतकृत्य होईल. 

या आत्म्याचे लक्षणभूत ज्ञानसंज्ित वस्तूस प्रकाश ( उजेड ) 
असे झटल्यानें सयोचे उन्ह, चंद्राचे चांदर्णे, अ्भाचा धगधगीत 
जाळ नक्षत्रांची ठकळक, विझुछतेचा लखलखाट, काजव्याची 
जुणुक इत्यादि प्रकारचा कांहीं एक भास आपल्या किंवा जगाच्या 
सवोगभर रसरसून राहिला आहे अस न समजार्वे; किंवा यास 
* ज्योति ' अस ह्टल्यानें तरी दिव्याच्या ज्योतिसारखा कांहीं एक 
प्रकार आहे असेंही समजूं नये आपण कधी कधीं अर्स बोलतो 
कीं, मला अमुक गोष्ट समजली, अथीत्‌ ती समजली झणजे 
तिचा प्रकाश झाला किंवा तिचेबिषयीं आपल्या बुद्धींत उजेड पडला 
असा अर्थ आहे; क्षणजे पण सूयचंद्रादिकांच्या मकाशासारखा तो 
प्रकाश किंबा उजेड आहे असा सुळींच आपला कोणाचाही अंतगत 
माव नाहीं. मात्र या सू्येचेद्रादिकांचे प्रकाश बाह्मपदाथीच्या प्रकटतेस 
नरिनिच आहेत क्षा अर्थसाम्याचे दृष्टीनें आपल्या अंतयीमांतील स्वत:- 
सिद्ध ही ज्ञानकळा किंदा चित्कला पाहिजेळ तज्ञ वस्तुस्थितीची 
अलिद्धि किंका उघडकी होण्यास सबेथा कारण आहे, म्हणून तिळा 
जकाश. असा संकेत योजिला. आहे. तथापि स्वम्नेतिळ, सुद्ध, :केषळ 
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अशा ज्ञान या अभिप्रायाने भरकाश, ज्योति, दीप, भास, मभाः असे 
झब्दही कोठें कोठें शाखांत आढळतात. मण्डलब्राझषणोपनिषदांत 
तर ' प्रकाश ! अशा शब्दाने बरेंच त्याविषयीं वर्णन आहे. प्रबी 
पुढील प्रकाशा्थक वाक्ये तर अत्यंत प्रसिदध आहेतच. 

तच्छुश्रं ज्योतिषां ज्योति । अनत्रायं पुरुषः स्वयंज्योतेः । 

यस्य भासा सर्वेमिदं विभाति तमेब भांतमजुभाति सर्वमू ॥ 

आदित्यवरणे भारूपः । ज्ञानालोक॑ समंततः । 

भकाज्षरूपो5हमजो 5हमद्र्‍यो5सकृद्विभातो5हमतीब निर्मटः ॥ 
झणुजे हें बक्षात्मवस्तु छुत्न आहे, सवे ज्योतींचिंही ज्योति ते आहे. 
अथीत्‌ येथे हें सर्व पदाथीत भरलेले स्वयमेव ज्योतिरूप, अत्यंत 
प्रकट, किंवा स्वयंप्रकाशमान असें तें आहे. त्याच्या भासानेंच हे 
सवे जगत्‌ भासत आहे. तं सवीच्या अगोदर कधींपासूनच प्रकाश- 
मान होऊन राहिलें आहे. त्याच्या योगाने त्याच्यामागून मग हे सवे 
जगत्‌ भासूं लागते. असं ते परत्रश्न सूर्यप्रमार्ण लखलस्वित प्रभारूप 
आहे. हा ज्ञानरूपी त्याचाच उजेड आसमंतात्‌ भरला आहे. असे ते 
अत्यंत निर्मळ प्रकाशरूप आहे. ही सैह्यात्मवस्तु हणजे एक विलक्षण 
ज्योतिच आहे, ते बक्म म्हणजे एक अलौकिक तेज आहे. त्या या 
तेजोरूप ब्रह्मात्मवस्तूंतीळच थोर्डेसें तेज या आपल्या सूर्य, चंद्र, अभि, 
विद्युत्‌, अह, तारे, इत्यादिकांत अंशतः अंशतः आलें आहे. 
सरयेचंद्रादिक जसे प्रकाशरूप आहेत, हणून सवीस प्रकाशक होऊन 
राहिळे आहेत. त्या न्यायाने अनंत बझाण्डांना प्रकाशित करणारे 
हँ. जह्षात्मवस्तु किती तरी प्रकाशरूप असळें पाहिजे. पण हे. 
प्रकाशस्वरूप आहे असे झटल्याने, तो भकाश भौतिक नव्हे हें मात्र 
घ्यानांत ठेवावे. जथीत्‌ घह्य म्हणजे 'अमौतिक मकाशरूप अभक 
अमौतिक तेजोरूंष अशें ते आहे. या जीवास अशा त्वा दिरतिदाय 


४1 वरणलताद, 


अगौतिक प्रकाशरूप परत्रश्ात्मव्तृचें दर्शन कोणत्या क्वाराने होत 
अस्ते याबद्दलही बेदपुरुषांनीं स्पष्ट उलेख केलेला आहे. तो असा- 
मनसैवाजुद्र्व्यं । हृश्यतेत्वग्रधयाचुदध्यासक्ष्मयासूक्ष्मदाशामि 
झणजे याचे जें दर्शन सूक्ष्म दष्ट्यांसच केवळ होत असतें तें अंतः- 
करणाच्या द्वारा होते, पण ते अंतःकरण गुरूपदेशादिकांनीं संकृत 
असून निमेल व स्थिर असे पाहिजे. अत्‌ एकाग्र व सूक्ष्म अशा 
बुद्धीच्या योगानें त्याचे दर्शन होत असते. तथापि ते विषयरूपाने 
तिला गम्य किंवा दृश्य आहे असा अथे नाहीं, तर ते तिला 
स्वभासकत्वरूपारने अथवा स्वसाक्षिमूत रूपाने जाणतां येतें. हा 
जश्तात्मसंशित स्वरूपप्रकाश वेद्य आहे, अथोतू अविषयत्वेकरूनच 
झणजे अविषयरूप अशा प्रकारार्नेच तो वेद्य आहे. आतां अशारूप्ाने 
तरी जीवाचे बुद्धीला वेद्य होण्यास ती शुद्धसत्वप्रधानच पाहिजे; कारण, 
नेहमी प्रमेयानुसारं प्रमाण पाहिजे अस्ते. धारणा, ध्यान, समाधि, अशा 
अवस्थांमध्ये तर हा ज्क्ात्मवस्तूचा प्रकाश अधिक अधिक स्पष्ट व 
निकट असाच प्रतीतीला मिळतो. निर्विकल्प दरेमध्ये हें ब्रह्मात्म- 
तत्वस्वरूप आपल्या पूर्ण उज्ज्वल प्रकाशरूपाने आणि केवळ आनंद- 
रूपाने अनन्यत्वेंकरून गस्यमान होत असतें. सारांश, अंतःकरणाच्या 
सत्त्वाची जशी जशी अधिकता वाढेल, तसा तसा या ज्रषात्मवस्तूं- 
तील प्रकाश आणि आनंद यांचा हृदयंगम तीबपणा व निबिड- 
पणा पतीतीला येतो. आतां बुद्धीच्या किंवा इतर पदाथीच्या सत्व- 
गुणाची किंमत कशी कमी किंवा जास असते, हें एका दृष्टान्ताने 
समजून येईल. म्हणजे अर्स की, . सूयेबिंब हें स्वस्थानी केवळ एक 
अकाशस्पत्ररूपार्चे आहे; पण तेंच उपाषिभूत पँदाथीतीक सत्त्वाच्या 
तारतम्याचुसार कस क्षे सुरत असते हें सवी माव: . विदित 
आहे... म्हणजे सूयेकांतांत वा. तूीच्या . मकाशाजी.: "यमक कसी. 
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आहे, तीच स्वच्छ पाण्यांत कशी असते; रस्त्यांतील धुराळ्यांत 
कशी असते, मातीच्या देकळांत कशी असते, दगडांत कशी असते, 
आणि आपल्या डोळ्याच्या इंद्रियांत कशी असते. सारांश, या 
निरनिराळ्या उपाषिस्थलीं तारतम्य आहे हे उघडच आहे. म्हणजे 
तो सूर्य स्वतः अगदीं एकरूप असून ओष्ण्य आणि प्रकाश यासंबे- 
घानें उपाषींतील सत्त्वाच्या तारतम्यानुसारच तेथे तेथे बिंबतो. त्त्या- 
प्रमाणे हा ब्रह्मात्मवस्तुप्रकाशही आपल्या मत्येक उपाधिभूत पदाथौतील 
सत्त्वगुणाच्या तारतम्यानुसार बिंबत आहे. झणजे बर्षादिपिपीलिकेपयत 
सर्ब सजीव पदाथीतील अंतःकरणसंज्ञित उपाधींत तोच प्रकाश 
जाणीव, चैतन्य, भान, स्फुरण यारूपार्ने स्फुरत आहे; आणि 
आकाश्यापामून तृणापयैत जड पदाथीत त्यांतील व्यक्ततेच्या किंवा 
आविभोवाच्या रूपाने अथवा सत्तादिकरूपानें तो प्रकाश स्फुरतो. 
एवंच चर आणि अचर, किंवा जड आणि चेतन अश्ा दोन्ही मरका- 
रच्या पदाथीचे सवीगभर त्रक्षात्मवस्तूचा प्रकाश निरंतर स्फुरत किंवा 
चमकत आहे ही गोष्ट जरी खरी आहे, तरी त्यांत उपाधिपरत्वे 
तारतम्य आहे हें सवथा विश्वविर्यात आहे. अंतःकरणांत स्फुरण, 
जुद्धींत निब्गय, मनांत संकल्प, इंद्रियांत ऐकणे, स्पर्श होणे, 
हुंगणे, चाखर्णे, पाहणें, हीं सवे ह्या ज्ञानयन अश्या अह्मात्मसंशित 
प्रकाशाचींच रूपे आहेत. पण एकाच ब्र्ात्मभरकाशाचीं हीं जीं 
इतकीं रुर्ये आहेत, तीं या अंतःकरणादिक उपाधिपरत्वे त्यांतीळ 
सत्त्वाच्या तरतमभावमूडक आहेत. अथीत्‌ दिव्य तेजोराशीसून किंबा 
घनप्रकाझरूप सर्वगोळ आणि तितक्‍या दूर अंतरावरून या भूगोळा- 
वर माठेल त्याच्याच किरणांचा काश किंवा उन्ह यांत जॅ एक 
अकारचे तास्तम्य आहे, तसेंच तास्तम्य परम मकात्मप्रकाझांत आपणि 
'शरीसविक इतर पदार्थीत न्यक्त शेठिल्या ज्ञान; मान, निदना, स्फुरेम, 
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व्यक्तता, सजीवपणा, यांमध्यें आहे. तेव्हां ऊन्ह पाहून सूर्य जसा 
मनांत जाणावयाचा आहे, तर्स अंतयीमांतील स्फुरण, जाणीव, 
भान, मास, वेदना, श्रवणदर्शनादिक अशा या प्रकाझरूपांवरून किंवा 
सजीवपणावरून निरतिशय उज्ज्वल, कोठ्यावाषेसूये ज्यावरून ओवा- 
ळून टाकावे अझ्ा त्या बिंबभूत बह्मात्मप्रकाशाची ओळख करून 
घ्यावयाची आहे. असो, आपलें ब्रह्मसौज्ञेत तात्त्विक स्वरूप * केवल- 
ज्ञान ' या शब्दाने जसें वापरले जाते त्याप्रमाणे त्यास प्रकाश, 
ज्योति, तेज इत्यादिक संकेतही आहेत. अथीतू हा प्रकाश भौतिक 
नव्हे. लौकिक नव्हे. असे मात्र पूण घ्यानांत ठेवावे. नाहींतर बर्न 
हणजे दृष्टीस दिसणारा एक प्रकाश आहे अश्ञीच वेडगळ समजूत 
होईल. म्हणजे आकाशाकडे या चमेचक्षूनीं संतपणे एकाग्र होऊन 
पाहूं लागल्यास वर्तुलाकार असे परकाशमय परमाणु किंवा बारीक 
बारीक कण दिसू लागतात. जॉ जो अधिक पाहूं लागावे, ती तो. 
अधिक आणि पुंजरूप असे ते गरगर फिरत आहेत असं दिसतें. 
किंबहुना आपल्या अंगाभोवती त्यांचा वेढाच पडला आहे अस वाटूं 
लागते. अथवा कांहीं काळ घडलेल्या अभ्यासबलानें तर आपण 
मपकाशाच्या डोहांत बुडी मारून बसला कीं काय असें कांहीं विल- 
क्षण बाटूं लागते. अथवा प्राणायामपूर्वक धारणा, ध्यान, जप 
इत्यादि साधनाभ्यास करीत असतांना कचित्‌ कापिलाषष्ठीच्या योगा- 
प्रमाणे एखादे समयीं अकस्मात्‌ एकदम जिकडे तिकडे प्रकाशच 
प्रकाश भरला आहे असां कांहीं चमत्कार दृष्टीस पडतो, त्याच्या योगानें 
हषेही वाटतो, अथवा परमार्थाच्या साघनंश्रमारचे हें एक अपूर्व महा- 
फलेच आहे, असे यां साधकास वाह लागते. किंबहुना “ जश्न? 
हणून 'जी कांही एक विलक्षण वस्तु शास्त्रांनी मतिपादलेली आहें. 
तीथे हा दृष्टिगोचर होणारा प्रकाश, अर्से समजून घन्यंता वाटणारे- 
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ही कित्येक त्येक. आहेत. त्या लोकांस प्रकाश्षवादी असे हणतात] व 
यांच्या मतास प्रकाझ्बाद अर्स म्हणतात. परंतु असले मरकाश 
आपल्या अंतर्यामांत एक जाणीबकळा आहे म्हणून दिसतात. अभोत 
इतर इर्यभास भासणें काय आणि असे समुश्षित कोटीप्रकाह्य 
[दिसर्ण काय, सारखेंच आहे. या ज्ञानास, मरकाश, ज्योति इत्यादिक 
संज्ञा असल्याबद्दळ आम्हीं जीं झाखीयवचर्न उलिखित केलीं, तींच 
चचने हे प्रकाशवादीही घेतात; आणि आपल्या मताचे समर्थन करूं 
पहातात. पण अथे समजण्यांत मात्र थोडासा बिपयीस होत असला 
महिजे. हणजे आम्ही झणणार की, हें शास्तमतिपादित नह्मात्म- 
बस्तु तमोरूप नाहीं, किंबा ते, अज्तानरूप अंधकार नाहीं, झणून 
त्यास प्रकाशरूप, ज्योतिरूप असें हणणे आलें; आणि बुद्धिवृत्तीला 
तदाकारता आल्याने त॑ अगोचर असूनही साक्षात्कार योग्य, अथौतृ 
अविषयत्वेकरूनच ते वेद्य असंत अशा अभिमनायानें तं दृष्टिगोचर 
होतें असं म्हणणे आलें. त्याच्यासारखें अगोदर निरतिशय स्वयं- 
प्रकट अर्स कोणी नाहीं, इतके तं प्रकट, आहे, म्हणून त्यास कोटी- 
सूर्यसरमप्रभ असंही म्हटलं. तथापि “पदाथा ऐस ब्रम्ह नोदे, मा ते 
हातीं धरोनि यावे, ” हा समर्थानी प्राकृत मर्षेत सांगितलेला 
झासतीय सिद्धांत मत्येक खर्‍या. जिज्ञासूने सर्वथा लक्षांत बागविळा 
पाहिजे, असो. आपल्या आत्म्याच्या तात्त्विकस्वरूपार्चे लक्षण इत्या- 
दिक काय आहे या प्रभ्ाचे उत्तरांत ' ज्ञान, भान, ' इत्यादिक 
त्याचीं ठक्षर्णे आहेत, अर्स' सांगितलें; आणि याच शञानास मकाश 
असेंद्दी आझी झण्रतों ही गोष्ट ते बेळीं बोढन गेलो. पण तरस झ्णतांना 
त्या मकाशवादांतीळ दूषणीय अंश' कोणता ईं लक्षांत ठेवणें योग्य आहे, 
इतकी सूचना अवशय पाहिजे. झशून थोडाला खुकासा कराना लागल, 
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ठेतर्ते की, ह्याच अह्षात्मसंतित,' असंग, उदासीन ब नित्वनिरंतर 
संचंत्र स्फुरदूप अशा ज्ञानरूप प्रकाशास साक्षी, द्रष्टा जथवा 
विज्ञाता, असा निर्देश करतात. पण येथें थोडेसे वर्म आहे ते 
ध्यानांत ठेवे झणजे कांहीं धास्ती नाहीं. ते वर्म इतकेंच कीं, द्रश 
बिज्ञाता, साक्षी असं झटल्यानें त्या ज्ञानस्वरूपास कतृत्वरूप अहं- 
कार हा उपाधि लावलासा किंवा नेसवलासा करून आणि हश्यभासाशीं 
त्याचा सापेक्षसंबध जोडलासा करून द्रष्टा, विज्ञाता, साक्षी, असा 
शब्दब्यक्हार घडत असतो. असा कांहीं एक प्रकार आहे. परंतु 
विवेकदृष्टीनें नीट न्याहाळून पाहतां अहकाराचा तो कर्तृत्वरूप धर्म 
त्यावर केवळ आरोपित आहे; तं तर ज्ञानतत्व निथेमे, निरहकार, 
उदासीनपणाने प्रकाशमात्रस्वरूप, आपले ठिकाणीं नित्य निश्वळ, असंग 
असेच प्रतिष्ठित आहे. मात्र त्याच्यावांचून कोणाची कसलीही वेदना 
उल्लेखास येत नाहीं हें मनांत आणतां, साबघगिरीनें त्यास द्रष्टा, 
साक्षी, विज्ञाता, असं झटले तर त्यास दूषण न होतां मूषणच 
झोभणार आहे. पुनः विवेकाच्या युक्‍तीर्ने पहातां तो कतृत्वरूप अहैकार- 
ही त्याच ज्ञानवस्तूच्या ममेचे योगाने उल्लेखास येतो, झ्षणजे. वेद्य 
होतो हें कांहीं कोणास नाकबूळ करतां येणार नाहीं. तेव्हां ज्ञानांशा- 
बर साहंकारकतृत्वरूप धर्म नाहीं हे “अगदीं उघड आहे. झणजे 
तं साहेकारकतृत्व ह्या ज्ञानतत्त्वाच्या स्वरूषांतील घटकतत्त्व नाहीं. 
आस उदाहरण असे पहा की, दीप हा काय पदार्थ आहि, त्याचे 
स्वरूप काय आहे हें विचारून पाहतां तो केवळ पकाश मात्र आहे, 
अकासेकरूंप आहे. झणजे प्रकाशाची पक, मूर्तिच तो आहे. पण 
ह्माच्या योगाने आपल्यास भोवतालच्या पद्षर्थाच्या रंगरूपाकतीचे 
स्वष्टीकरण होत अस्स किंका मक्यबीन होत अस्ते, याकरिता तोच 
त्या बदाथीचा प्रफ्तशक जंत. अर्से आपण सण, परंतु मकाशक 
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क्षणजे जो मका करतो तो, असा त्याच्या पाशी आपल्या कतृंत्व- 
घर्माचा उल्लेख आहे असे त्याविषयीं आपल्यास समजतां येणार नाहीं, 
अर्थोत्‌ आपणच परभारें त्याच्यावर मरकाझकतेत्वाचा धर्म जोडतो. 
एरवी त्याच्या बाजूने पाहतां, त्यास आपल्या प्रकाशकतृत्वाच्या 
कल्पनेचे स्वम्नही नाही. तो बिचारा आपला निर्व्यापार प्रकाशमात्र- 
स्वरूपाने समीपास्थित असतो इतकेंच कार्यते. त्याच्या प्रकाशरूप स- 
त्तेबांचून पदा्थीर्चे प्रकाशन होत नाहीं हें मात्र खरें. याकरितां आपण 
आपल्या कल्पनेने त्यास 'प्रकाशक' अर्से आतां उघड्या डोळ्याने 
झणू या, आणि त्यास धन्य झणून शरणही जाऊं या; पण हा कोणताच 
अकार त्याच्या गांवीं देखीठ नाहीं. याप्रमाणे, आपल्या अंतर्यामा- 
तील ज्ञानसंज्रित प्रकाशाची स्थिति आहे. त्याच्या सहज केवल 
उदासीन सानिध्यमात्रार्ने सवे वस्तूर्चे वेदन किंवा स्फुरण होत असतें 
तरी प्रकाशनकर्तृत्वरूप धर्म किंवा विकार त्यास नाहीं. तो आपला 
अखण्डपणार्ने एकरस, निश्चळ आणि निव्यापार असा हळूच कधींपा- 
सून जो एकदाचा स्फुरदरूप होऊन राहिळा आहे तो तसाच निरंतर आहे. 
आतां दीपप्रकाह्यास ज्याप्रमाणें त्याच्या उपकारगुणास्तव आपण परमार 
प्रकाशक असं म्हणत असतों, त्याममाणे ह्या ज्ञानसंश्ितमकाशाम द्रष्टा, 
विज्ञाता, साक्षी इत्यादि रीतीनं त्याच्या उपकारगुणाकारितां झणणें आहे. 
असें रहस्य येथे आहे; तं न कळतां दुसरी अझी एक चूक होत असते की, 
या ज्ञानसंशित प्रकाशवस्तूचे अगदीं सनिध असणारे जे हे प्रकृतिसह 
अहंकारुद्घ्यादिक पदाथे, ते त्या प्रकाशाने . व्यांपळे जाऊन किंवा 
परिपूरित होऊन. प्रकाशाकार. होतात; आणि मग, * मी जाणतो, मी 
पहात, मी साक्षी,'..अशी ..अ्पडी स्वरूपत्थिति भावनेसइ. वाणी 
कडून वदविव्यत. म्हणजे देच. जगू कांडी जाणतात, असा अद्‌ कल्पक्तर्प 
अिबिक्याचे-ठिकाी विशद झेजल जस्ट. (सुपर. झानांत. कुरु 
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रूप अहंकारादिक वृत्तीचा लेश नाही; आणि बुद्धयहंकारादिकांत 
ज्ञानलेशही नाहीं, असा निर्णय विवेकांतीं सिद्ध असतां, तो मनांत 
न घेतां “मी जाणतो मी जाणतो' असा धूम व्यवहार चाललेला 
असतो. तेव्हां याबद्द सावधगिरी ठेवण्याविषयीं बराच इधारा 
केला आहे तो आतांबस्स आहे. आम्ही सांगावयास आरंभ काय केला 
आहे कीं, हा ज्ञानसंशित प्रकारा आपल्या तात्त्विक आत्मवस्तूची 
खूण आहे, किंवा लक्षण आहे, किंबहुना तो स्वरूपच आहे. तेव्हां 
'हृ॑ठक्षण घ्यानांत धरून त्याच्या धोरणाने आपण आपल्या तात्विक 
स्वरूपाच्या भेटीस जाणें आहे. त्या भेटीची गोष्ट पुढें प्रांजल होणार 
आहे. त्यापूर्वी आमर्चे असे सांगर्ण आहे कीं, त्याच्या भेटीसाठी 
कोणासही पायपिटी करण्याचें कारण नाहीं. मुळींच हालावयास नको? 
बसल्या जागींच त्याची सहज भेट आहे, असे समजावें. ह्मणजे 
आम्हीं पूर्वी एकदां असे सांगितलेंच आहे कीं, आपल्या स्वतःचे 
विषयीं कोणास ओळख नाहीं अस नाही. अथात्‌ आपण म्हणजे 
आत्मा; मग आपली आपल्यास भेट ती काय! किंवा आपल्यास 
आपलें ज्ञाने किंवा परिचय म्हणजे ओळख दोर्णि हें तरी काय उगाच 
बोलणे ! म्हणजे प्रत्येकास सर्वेत्र आत्मा आहेच; आणि त्याचा अनु- 
भवही आहे. सारांश, आत्मज्ञानाकारेतां यत्न नको आहे. आत्मा तर 
असिद्धच आहे. तसा त्याचा परिचयही सिद्धच आहे. कसा बसा 
तरी आहेच आहे. कोणी म्हणेल कसा आहे तो सांगा पाहूं. टीक 
आहे, सांगतो त्याकडे लक्ष अस्‌ द्यावे. लक्ष दिल्यास सर्वे कळतें. 
आत्मा म्हणजे अशी वस्तु कीं, जिच्या योगाने देह, इंदिर्ये, 
माण, अंतःकरण आणि तिगुणसाम्थरूप सूल्पकृति ( जिला मया, 
अज्ञाम, अव्यक्त, अंब्याकृत असं म्हणतात ) अशी हीं सर्व तर्त्वे सचे- 
तनं शेतात. यावरून चैतन्य हेंच आत्म्याचे तात्विक स्वरूप आहे, 
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इतर्के पक्षेपणी लक्षांत ठेवळें पाहिजे. पण केवळ चैतन्य हेच खरे 
आत्मतत्त्व अस परीक्षण करण्यांत एक वेदान्तवादीखेरीज करून बाकी 
सवे तत्त्वविचार करणारे लोकांची दृष्टि चकून गेली. म्हणजे चैत- 
न्यांभ व्यापलेले जे हे देहादिक आभास, यांसच आत्मा असें ते 
मानून राहिळे. तथापि इतकी गोष्ट खरी कीं, ह्या देहादिकांस आत्मा 
अर्से समजण्यांत त्यांतील सचेतनपणा दी खूण ते विसरत नाद्दींत. 
म्हणजे असें पहा कीं, स्थूळ देहाला आत्मा मानणारे जे नास्तिक 
आहेत, ते तद्या केवळ देहासच आत्मा अस समजत नाहींत. कारण, 
नाहींतर ते शवासही आत्मा म्हणून कवटाळते, परेतु तसे ते करीत 
नाहींत. यावरून चैतन्यविशिष्ट जो हा देह, तो आत्मा असेंच त्यांचे 
मत आहे अर्से म्हटलें पाहिजे. तेव्हां आत्म्याचा परिचय या नां- 
स्तिकशिरोमणीसही आहे. आतां चैतन्यामासार्ने व्याप्त अशा इंद्रि- 
यांचा या जड शरीरांत प्रवेश असल्यावांचून हें शरीर म्ेतच आहे. 
असें निद्रामूछोंदिक अवस्थेवरून अगदीं उघड होत आहे, हे 
मनांत येऊन देहास आत्मा समजण्यास ॒ज्जा वाढू लागून इंद्रियेच 
आत्मा असें थोडे शुद्धीवर आलेल्या लोकाच्या मती ठरलें. अथात्‌ येथेही 
इंद्रियेंच आत्मा असं समजण्यांत तरी सचेतनपणा ही खूण धरूनच 
त्से समजलें जाते, हें लक्षांत घेतलेंच पाहिजे. पण इंद्रिये देखील 
स्थूल अस्थिमांसमय शरीराप्रमार्णच जड मेतवत्‌ आहेत, अर्से पुन: 
त्याच निद्रादिक अवस्थांवरून चांगर्ले सिद्ध होत आहे. . याशिवाय 
ती चैतन्याभासानें व्यास होतात तेन्दांच ती स्वस्वन्यापार करूं ठाग- 
तात. म्हणजे नुसते डोळे उघडे असळे तरी समोरून क्रोण आलें 
गेढें दे समजण्यांत येते नाहीं, - बावरून त्यांत चैतन्यामास नॅसळा 
पाहिजे. आतां त्यामर्च्ये जेतन्मास्यस येतो तो कोणाचे द्वारा येलो, हे 
कादुर्णे असल्यास ययाचे: झारा येते. अल्ले सैमजर्विन कारण, मेन 


९ गुस्पह्ञादः 


इंद्रियद्वारी आळें तर त्या त्या इंद्रियांचा नीट व्यवहार होतो. अथात्‌ 
मनांत व्याप्त असलेल्या चैतन्यामासानें तीं इंद्रिये न्याप्त होतात, अर्स 
म्हटळेंच पाहिजे. ह्मणून पूर्वीच्यापेक्षां आणखी अधिक शुद्धीवर 
आलेल्यांच्या मतीं चैतन्याभासा्ने व्याप्त असलेलें मनच आत्मा अस 
वाढूं लागलें. तथापि संकल्पविकल्पात्मक किंवा कल्पनादृत्तिरूप जे 
ह मन, तेही चैतन्याभासार्न व्याप्त नसेल तर निःस्वरूपच ते आहे; 
म्हणजे संकल्पादिशक्तिशून्य तें असंत, यावरून त्यांत चैतन्याभा- 
साचा मवेश अन्य कोणाचे तरी द्वारा होतो. तेव्हां मग ते वावरू 
लागते. अर्थात्‌ मनाच्या कक्षेंच पठीकडे असलेला व जो चेतन्याभा- 
साने व्याप्त असलेला बुद्धिसहित अहेकार, त्याचा अन्वय मनोरूप- 
तत्त्वांत झाल्यावांचून मनोव्यापार व्यवस्थित होत नाहीं. हे अगदी 
उधड आहे. यावरून मन आत्मा नव्हे, तर चैतन्याभासारने ञ्याप्त 
असा बुद्धिसहित जो अहंकार तोच आत्मा अर्स पुढें वाटूं लागते. 
इतक्या पह्ययावर जो आला तो बराच शुद्धीवर आला असे सम- 
जावें. कारण, व्यवहारदहेंत जीव ही संद्ञा यालाच पुष्कळ अंशीं 
ओोभेते. येथेच बौद्धमताचा प्रवेश आहे. क्षणिक बुद्धि म्हणजे वि- 
ज्ञान, यांसच जे आत्मा मानतात ते बोडू. अथोतू त्यांना तरी 
येथे आत्मत्व कबूल झालें याचें कारण त्या क्षणिक विज्ञानांत, किंवा 
बुद्धिवृत्तिस्वरूपांत सचेतनपणाची खूण अहे, म्हणजे हे बुद्धितत्त्व 
चतन्याभासानें व्याप्त आहे हें उघड जाहे; पण येथील आतमत्वावि- 
बयींची देखील श्रद्धा उडते. याचें कारण, गाढ झोपेत या बुद्धि- 
सहित अहंकाराचा लय सवदैसंमत आहे... तेव्हां स्वमजागृतिरूप 
उत्त्वानकाठी त्याच्या आविर्भावांत चैतन्थामास न्यास असतो, 
म्हणूनच सर्वे व्यवहार समेजसपणाचा होऊं लागतो. यावरून यांत 
तरी.-चैतन्यामासाचा मवेश -जाहे अस म्हटें पाहिणे तो कोणाचे 
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द्वारा आहे हे पाहु गेल्यास त्रिगुणांची साम्याबस्थारूप जी मकृति, 
तिच्या द्वारा या बुद्धिसह अहंकारांत तो चैतन्याभास प्रविष्ट आहे 
असेच झटले पाहिजे. कारण, बुद्धिसहित अहंकाराच्या उद्याचे 
पूर्वी त्यास कारणीभूत सूक्ष्मतत्त्ववस्तु ही गुणसाम्यरूप मक्रतिच 
आहि; तेव्हां तिच्यांतूनच हा चैतन्याभास बुद्धिसह अहंकारांत अव- 
तरला पाहिजे. ह्मणजे कायीत असणारा प्रभाव कारणीभूत मूळ- 
तत्वांतूनच आला पाहिजे असा न्याय आहे. त्या न्यायानुसार हा 
सवे प्रकार आहे. यावरून एक गोष्ट उघड होत आहे; ती अशी 
कीं, ही गुणसाम्यरूप जी प्रकृति ( जिला भिन्न भिन्न निमित्तपरत्वे 
माया, अव्याकृत, अव्यक्त, अज्ञान इत्यादि संज्ञा आहेत ) तिच्यांत हा 
चैतन्याभास मूळ आहे. वेदान्तक्षासाप्रमार्ण इश्वर म्हणून ज्यास 
झणतात, ते हेंच सशक्तिक तत्व आहे. म्हणजे त्रिगुणसाम्यावस्था- 
रूप जी मूळ प्रकृति, आणि तिच्यांतील तो चैतन्याभास, असे-हे 
उभय अंश मिळून वेदान्तशाख््रक्त ईश्वर आहे. यासच शबल 
ज्म, सगुणत्रह्म, अंतयीमी, इत्यादि संकेत आहेत. भक्तजनांस किंवा 
उपासकांस परमेश्वर हाणून उपास्य किंवा भजनीय केवळ जपला 
आत्माच असा जो वाटत असतो, तो हाच पदार्थ; यार्चे तरी का- 
रण हेंच कीं, त्यांत सचेतनपणाची खूण आहे; म्हणजे त्यांत चैत- 
न्याचा आभास आहे हणून तो आत्मा असें त्यांचे मती ठरते. के- 
वळ जड प्रकृतीस आत्मा किंवा ईश्वर असे त्यांच्याने झणवत नाहीं; 
असो. परंतु सच्छार्र आणि सद्गुरू यांच्या इपेने जेव्हां कांदीं विवे- 
कजन्य ज्ञानाचा ठाम या जीवास होऊं लागतो, तेव्हां कळूं लागते 
की, गुण हे जड आहेत!.ते स्वतः अपकाझरूप आहेत. ते बिदित 
शोतात, ते वेद्य आहेत, तेही इश्य जातींतठेच आहेत: अर्थात यांना 
अकाशक कोणी कांहीं तरी आहे. आणि. जे' कोणी - आहे, के*त्यां- 
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च्याशीं संसर्गशून्य अर्से शुद्ध असें पाहिजे, तरच मकाशकाहन 
बेगळेपर्णे हा प्रकाझ्यरूप वस्तुसंघ प्रतीत होणार. आणि तसाच तो 
प्रतीत होत असता. यावरून प्रकाशक, हा भकाऱ्याहून अलिप्त, 
असंग आहे असें ठरतें. म्हणजे तो प्रकाशक किंवा त्याचा तो प्रका- 
श, मूळ स्वतः निरुपाधिक, अतएव केवळ, निरंजन, असाच असला 
पाहिजे. सारांश, अशा चिदाभासासह गुणसाम्यावस्थारूप मूळ प्रकृतीला 
जें कांही प्रकाशक, तेच शुद्ध चैतन्य. झणजे निरुपाधिक व केवळ 
चैतन्य कझणणे ते अशा सूक्ष्म विवेकदृष्टीनंच आहे. स्थूल व्यवहारदृष्टीने 
इतका हा बारकावा मनांत येण्यासारखा नादीं. आहझांस मुख्य 
सांगावयाची गोष्ट ही कीं, कोणी मोठा उपासक असो, व्यव हारांत 
गढलेला असा अगदीं साघारण मनुष्य असो, बाळ असो किंबा स्त्री 
असो, पेडित असो किंवा मूख असो, कोणीही मनुप्य असो; प्रत्ये- 
कास आत्मत्वाची खूण सचेतनपणांत आहे हें चांगलें कळून आहे. 
झणजे आत्मा कोणाला अर्परेचित आहे असं नाहीं. चैतन्य हेच 
आत्मत्वाचे खरें निवाहक तत्व आहे, हें अगोदरच अगदीं स्वामावि- 
कप्णे अध्याहृत आहे. हणजे मायाकल्पित जे हे नामरूपाकार विशेष, 
बांनीं विशिष्ट असा हा आत्मा असो, किंवा हे बिशेषणभूत नाम- 
रूपाकार आपल्या स्वरूपीं अगदी वरवर वतेविणारा अशा प्रकारचा 
हा आत्मा असो, कसा कां होईना, तरी पण त्यांत परम सारभूत 
चैतन्यरूप आत्मत्वाचाच वास्तविक अखंड अनुभव घेऊन हे 
असतात. आतां पर्श्यंतोषि न पश्यन्ति क्षणजे पहात असून किहो 
हे छोक पहात नाहींत! असा जो त्यांचा उपहास करण्यांत येतो, 
याबद्दके माल कारण आहे. म्हणजे'जर परयेवसानीं एक हे केवळ 
किंवा स्वतः निर्विशेष अर्स खैतन्यंमात्रच आत्मा हणून तत्त्वमाव 
ठरत 'आहे, तर गग मांवाकृत ते नामरूपाकार विशेषांश या शड 
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असंग आत्मत्वाच्या अभंग कक्षेत घुसडून देऊन तो हा आत्मा, 
त्या जड मायारूप अलंकारांनी नित्वसंयुक्तच आहे. अर्स या लोकांस 
कां वाटावं ! अर्से भलतंच अशुद्धरूप यांस कसें दिसावे! ! वास्त- 
विक पहातां तसे दिस नये, परंतु अविवेकवशात्‌ तसेंच त्यांस 
दिसते, झणजे तसेंच ते पहातात. म्हणून ते पहात असून पहात 
नाहींत, अथात्‌ ते बरोबर पहात नाहींत असें आहे. झणून त्यांचा 
उपहास होतो तो थोडासा तरी योग्यच आहे. कसही कांहीं 
असो, आत्मत्वाची खूण सचेतनपणांत आहे इतकी गोष्ट तरी 
कोणी कधीं देखील चुकत नाहीं हेंही येथे पुष्कळच आहे. 
आणि झणून केवळ चैतन्य तेवढें सोलिव आत्मतत्व आहे, अश्ली 
केव्हां तरी बिवेकवलाने समजूत पटते. एकंदरींत आत्मा जसा 
प्रकट आहे, तसा तद्विषयींचा अनुभव किंबा परिचयदी सवीस 
प्रकट आहे. माया, अज्ञान, प्रकृति किंवा कल्पना व तत्कृत जे.हे 
नामरूपाकार विशेष, यांच्या सिद्धीवरून, झणजे हे स्फुरतात याव- 
रून, किंवा यांचा उद्ठेख हातो यावरून, येथें त्यांहून पृथक्‌ ह्मणून 
अलिप्त परंतु ज्यापक असा स्फोरक कोणी तरी आहे, त्यांचा ज्ञाक 
साक्षिभूत कोणी तरी आहे हें अगदीं उघड आहे, तेंच चैतन्य 
असें समजावें. चैतन्य या शब्दाचा मूळ शक्ष्याथभूत घात्वर्थच 
५ ज्ञान ' असा आहे. हा ज्ञानरूप पकाश स्वयमेव सिद्ध आहे; 
अज्ञा शुद्धचेठन्यास किंबा स्वयंसिद्ध स्वप्रकाशरूप हानासच तत्वतः 
आत्मा किंबा अक्ष असें म्हणतात, हें. भाम्ही पूर्वी सांगून ठेविळेंच 
आहे. जक्षा रीतीनें आम्ही आपल्या सबीच्या तात्विक आत्मस्वरू- 
बाची थोडीशी दिशा ठाखविठी, ती घ्यानांत अगदी '्रट्ट घरावी. 
आझी ज्यांस नास्तिक असे कधी कषी झणतो, त्यांच्याकडून व 
अंही अत्तिकंकडून अक एक नेहेमी इंका युढें येत. जसते की, दे 
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ज्ञानप्रकाशरूप चैतन्य, पैचभूतांच्या योग्य संयोगीं उत्पन्न होणारा 
एक गुण आहे. म्हणजे नागवेलीचीं पार्ने, चुना, कात, इत्यादि प- 
दार्थ कुसकुरून एकत्र केले असतां त्यांत लाळपणा हा एक जसा 
गुण उत्पन्न होतो. तसा पंचभूतांच्या योग्य मेलनापासून चैतन्य हा 
एक गुण उत्पन्न होतो. अर्थात्‌ या मिलित पंचभूतांत विघाड झाला 
झणजे तो चैतन्य गुण नष्ट होतो. श्णजे यांचे मतीं काय आहे ते 
सारे हे विम्खाळित किंवा व्यवस्थित अस भूतपैचक मात्र खरें आहे! 
किती उलट न्याय आहे तो पहा की. सत्ताचेतन्यरूप अशा आत्म्या- 
पासून हीं सर्व स्थूलसूक्ष्म, व चराचरात्मक अशीं भूर्ते, हीं पंचम- 
हाभू्ते उत्पन्न होतात किंवा व्यक्त दद्लेस येतात; असा सच्छाखरसि- 
द्वान्त असून हे जडशास््वादी ह्मणतात की. या पेचभूतांपासून ते चैतन्ये- 
स्वरूप आत्मतत्त्व उत्पन्न होतें! असो, तथापि या दूपित मतप्रवृत्तीस 
अतिबंध करतां येतो. झणजे त्या मताचे अभिमान्यांस अगोदर अस 
विचारलें पाहिजे कीं, ही जडस्वरूप सरे भूते, सादि आणि सान्त 
अशीं आहेतः किंबा अनादि आणि अनंत, किंवा अनादि आणि 
सान्त, किंवा सादि आणि अनंत अशीं आहेत? कशी जरी तीं 
असलीं, तरी त्यांची सिद्धि किंवा आसोद्धि झणजे त्यांची व्यक्‍ता- 
वस्था किंवा अन्यक्‍्तावस्था, या चैतन्यरूप ज्ञानावांचून, या प्रकाशावां- 
चून प्रस्थापित होऊं शकत नाहीं. त्यांची न्यक्‍तता किंवा अव्यक्‍तता 
कितीही परमावधीच्या अवस्थेची असो, तरी तिचा आगापिछा या 
चैतन्यसाश्तित ज्ञानात्मक पकाशार्ने अखंडितपर्णे वेढल्यावांचून या 
मूतांच्या गोंषळास लेशमात्रही जागा मिळत नाहीं. हणजे हा सर्वे 
ज्ञापक साक्षीसूत प्रकाश आगाऊ सिद्ध असल्यावांचून कसलाही 
मांड भाटत नाही. हें लक्षांत घेतां हे भ्रकाशरूप शानाकार चैतन्य 
नित्य “निरंतर बं स्वतंत्र स्वयंसिद्ध विद्यमान - आहे असें ' निरपकाव 













द्वितीय भाग. ७९ 


आणि निर्विवाद ठरळेंच पाहिजे. अर्थात्‌ हा चैतन्यस्वरूप प्रकाश 
भूतपंचकाच्या संयोगाने नसता गुण उत्पन्न होतो असं प्रतिशादन अत्बंत 
विवेकहीन आहे. किंवा या पंच भूतांहून आत्मा झणून एक अतिरिक्त 
द्रव्य आहे पण तें जड आहे. आणि चैतन्य किंवा ज्ञान हा त्या 
जड आत्म्याचा गुण आहे, हें प्रतिपादनही तर्सच विवेकशून्य 
आहे. ह्मणजे प्रकाश्षित करणारा हा प्रकाशित होणार्‍्याचा धम 
किंवा गुण टरूं जाणार. परंतु जो ज्याच्याशी विरोधी, तो त्याचा 
गुण कसा मानवला जावा ? अग्नि हा थंड आहे, किंवा पाणी उप्ण 
आहे, हा कोटीक्रम कोणीही विवेकी ऐकून घेणार नाहीं. त्याप्रमाणे 
जडाचा धमे हे चैतन्य आहे, असें कधीच मानतां येत नाहीं. आतां 
जडसंबंध सोडून हें ज्ञानरूप चैतन्यवस्तु कर्से निरुपाधिकपर्णे व 
निरालंबप्ण आपण आपल्या स्वताचे ठिकाणीं विराजमान आहे हें 
बहिमुखास जरी अगदीं दुर्बोध आहे, हाणजे त्यास ते अत्यंत अव्म- 
क्त आहे, सरासरी त्याच्या दृष्टीनं अप्रकट आहे, तरी पण तेंच 
पुनः त्या जडरूप पदाथीच्या सापेक्षतेने तसल्याच उपाधीचे द्वारा 
आपला स्फुरद्रूपपणा जाणवीत असंत. हा घट आहे, हा पट आहे 
असे जे पदा्थोकार मनोबुद्धींद्रियजन्य प्रत्यय, हे त्याच मूळच्या 
अव्यक्त चैतन्याचे व्यक्त स्वरूप आहेत. अशदृष्टीने त्यास 
अव्यक्त किंवा अप्रकट अस उगाच क्षणभर झण्णे आहे. त्यांतील 
अभिप्राय असा कीं, सवे पदाथीच्या आदि किंवा अंतीं इतर को- 
णीच त्यास समजून घेण्यास उत्पन्न झालेळा नाहीं किंदा .उरते 
नाहीं, अशा अंगाने ते अव्यक्त आहे. अर्स क्षणभर बोढन पाहिळें 
इतकेच कायत; झणून एवढ्यावेरून ते खरेच अमकट अस्ते अर्से 
नाहीं; अर्से असेल तर जगदांघ्य प्राप्त होईल. अथोत्‌ ते स्वसंवेचेच 
आहे: यांत आझ्ांस जसं दाखविणे आहे. की, देदपातोतर भस्म 
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होऊन गेल्यावरु आत्मत्व किंका जीवत्व पतकरण्यास कांहीं पुरावा 
नाही, अस जॅ नास्तिक मत ते अत्यंत अविचारभ्रस्त आहे. देह- 
पातोत्तर आत्मत्व न मानणाऱ्यानें गाढ झोपेतील तरी आपर्ले 
आस्तित्व कां मानावे £ ह्मणजे तेर्थे या जडमूढ अस्थिमांसमय देहाचा 
किंवा विषयांचा संबंघ हा मूर्ख नास्तिक ओळखीत नसून तेथील 
आनंदानुभव मात्र यास जागेपणींही कबूल आहे. अथीत्‌ तेर्थे 
तर हा तढूपच होऊन पडलेला असतो. म्हणून सांगावयाची 
गोष्ट इतकीच कीं, देहपात होर्णे किंवा भस्म होणें यांत आत्म्याच्या 
नास्तित्वाची कांहीं एक खूण नाहीं. झणजे असें पहा कीं, आभ्नि हा 
मूळ नसेलच तर दोन काष्ठांच्या घर्षणापासून तरी तो व्यस्त कां 
व्हावा ! काष्ठ हें जळणारे असून अभ्नि हा दाहक आहे. ह्मणजे जो 
ज्याचा विरोधी तो त्याचा गुण किंवा धर्म होऊं शकत नाहीं. 
यान्नररून, अभि ही स्वतंत्र वस्तु आहे, ती काष्ठास जाळण्याकारेतां 
त्या काष्ठास तिने आक्रांत केळे; हणजे ती त्यांत व्यक्त झाली; 
आणि शेवटीं त्याचें भस्म केले. इतका प्रकार जर होत आहे, तर 
पुढें तो दिसेनासा झाला एवव्यावरून तो कांहींच नाहीं असें 
समजर्णे म्हणजे निव्वळ बुद्धिजाड्य आहे. अथोतू तो आपल्या 
मूळच्या अव्यक्त शांतरूपांत स्थिर आहे असेंच म्हटलें पाहिजे. 
म्हणजे नसताच तर आळा असता कसा? कारण, नादीं तें नाहींच 
आणि आहे तें असणारच. ह्मणजे नाहीं ते भासळें तरी. नाही; 
आधि आहेत न भासळें तरी आहे असा येथें उळट न्याय आहे. क्षणजे 
अन्वयव्यतिरेकाने जें सिद्ध, तं सिद्ध, अन्यभा सर्वे मिथ्या. असा 
निणेब.. आहे. दुसरे असें. उदारण पदा की, कोणी पक 
मजुष्य अयंहीं बोरप्ययस मवृत्त होणार आहे, त्यापूर्वी दे. मौत्रस्थिति 
धरलव आदे; जाणि पुरे भोडणे समास. आल्यावरदी तरा.मौन स्थिती- 
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बर येतो. तेव्हां येथें आतां असे कोणी समजणार नाहीं की, तो 
बोलत होता तेव्हांच तो दुसर्‍याच्या प्रत्ययास येण्याजोगा स्फुरवूष 
ठरतो; आणि बोलण्याचे पूर्वी व पश्चात्‌ तो दुसर्‍यास स्फुरवूप नसला 
तरी त्याच्या अंगाने तो स्फुरदूप नाहीं अर्स कांहीं कोणाच्यार्ने ह्षण- 
वणार नाहीं. तर्सेच आपल्या अस्तित्वाविषयीं वर्तमानक्षणीं जर 
स्फूर्ति आहे, तर त्याच्या पूर्वभतक्षणीं ती स्फूर्ति अनुगत आहे असे 
ह्मटछें पाहिजे. जथीतू भूत आणि वर्तमान अज्ञा दोन काढी जर 
स्वसत्तेची स्फूर्ति आहे तर पुढील क्षणीं ती नाहीं अर्से ह्मणण्यांत 
मौख्ये आहे. हे जें अल्प कालाच्या भूत मावि वर्तमान स्थितीच्या 
उदाहरणांत आत्म्याचे अनुगत स्फुरडूप अस्तित्व दार्शत केलें आहे, 
एवढ्यावरून अनंत जरी काल मानला तरी त्यांतही आत्म्याच्या 
अस्तित्वाचा अखंडितपणा तसाच आहे हें विचारकास कबूळ आहे. 
बाहेर भूमिवर असलेला घट जितक्या मानाने दृश्य ह्मणून प्रकाशा- 
हून वेगळा आहे, तितक्‍याच मानार्ने हा अस्थिमांसमय देहही द्य 
आहे क्मणून तो अंतस्थ चित्मकाशाहून अगदी एथकू आहे. सदा 
गततिरूप जो चंचळ वायु तो या शरीरांत संचार करतो तरी पण 
तो ज्ञानसंशित चित्मकाशरूप आहे, असा अनुभव नाहीं. जर तो. 
प्राण तसा असता, तर झेपेंत कढोसरीचे चोराने नेठेळे पैसे समजले 
गेळे असते त्या जड प्राणास वृद्धिक्षय आहेत, हेंही मान्य आहे. तो 
मणबायु स्तब्ध आणि चंचळ करतां येतो. हें त्याचें स्वरूप 
आणि त्याचा गुण जो स्पर्श, असा तो एर्कदरींत वेदय कोटींत समा- 
बिष्ट करतां येतो; तेव्हां तो जड आहे, तो तर स्वपरप्रकाशरहिंत आहे; 
त्यास आत्मा असे कसे म्हणती येईल ! इंद्रियांतील तीब्रता, मदत, 
आगि शेवटी नता था गोष्टी अनुमवतां यृतात.. तीं इंदरिगे नसळी 
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सचेतनपणा त्यांचा वास्तविक नाहीं; तो दोन दिवस उसना घेत- 
हेला होता, तो पुढे परत घेतला जातो. झणजे इंद्रिर्ये आत्मा नव्हत. 
मनाचें स्वरूप संकल्प विकल्प हेंच आहे; आणि असे किति तरी 
ते उदयास येतात आणि लयास जातात हें अगदीं खडान्‌ खडा 
त्यांच्या साक्षीभूत चित्मकाशांत विदित होत असत. असलें मन बिचारे 
आत्मा कसा होईल बुद्धीचे आणि वास्ताविक आत्म्याचे सूक्ष्मत्व 
आणि स्वच्छत्व याबाबतींत सान्य आहे, त्यामुळें तादात्म्याध्यासार्ने 
बुद्धींत सचतनपणा भासतो, आणि तीच आत्मा म्हणून क्षणभर 
मिरवत, पण ती क्षणोक्षणी बदलते. आतां घटाकार असली तर 
पुढच्या क्षणीं पटाकार बनते, आणि तिला कांहींच विषय मिळाला 
नाहीं झणजे ती शन्याकार होते, इतका त्या बुडिविषयीं अगदी 
स्पष्ट निणय जर कोणा एका स्वाभाविक प्रकाशतत्वाच्या पुढें होत 
व्हे, तर ती बुद्धिच तो प्रकाश कसा होईल. वुद्धि ही एक निश्चय 
सॅशित दृत्ति आहे, हणजे ती एकप्रकारचा अज्ञानमूलक अंत:क- 
रणाचा पारिणाम आहे, तो आपल्यास वेद्य होतो, यावरून ही बुद्धि 
आपल्या प्रकाशकाच्या प्रकाशाहून वेगळी आहे, तो तिला व्यापीत 
असूनही तिच्यांत तो अलिप्त झणजे तिला अस्पृश्य असाच असतो. 
झणून अर्स उघड होतें की, ती बुद्धि कांहीं तो प्रकाश खास नव्हे. 
तसाच कतृत्वरूप अहंकार हें तत्त्व विकारी आहे; तो अहंकार उ- 
त्याते आणि विनाशही पावतो, अस ह्या असंग व शुद्ध ज्ञानरूप 
अतन्यप्रकाशांत स्पष्टपर्णे अनुभवास येते. यावरून त्या अहंकारास 
आत्मा अर्स समजणे चूक आहे. सामान्याविश्ेषरूपार्न असणारा हा 
अइंकर, इतर बेद्य पदाथोममार्णेच बेच होणारा आहे. तो स्वतः 
अप्रकाझरूप आहे, हणजे जड आहे. शे परमसूक्ष्म, ह्यांत, गुत 
असो,-किंवा ऊर्मीच्या रूपानें. युवारा' धरून . उचंत्रळणारा अज्ञा 
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रूपार्ने अगदीं स्पष्ट असो. तो येर्थे आगंतुकच ठरतो. मनांत आ- 
णलें तर आपल्याला त्यास घालवून देतां येतें, जिरवितां येते, किंवा 
नाहींसा करतां येते, इतका हा त्याचा मकार ज्या एका अखंड 
चित्मकाशांत होतो, त्याची सर्‌ या अहेकारास कशी यावी £ तो अहेकार 
कांदीं चित्मकाशरूप. ज्ञानात्मक, अखंडेकरस आणि अविनाशी असा 
आत्मा ठरत नाहीं हें कोणीही निःसंशय समजलेच पाहिजे. आतां, 
वॉटेळ त्या आकाराची होणारी ती विकारी वुद्धि, व तो कतृत्वरूप 
अहंकार हे ज्याचे परिणाम हटले जातात, असं जे बहुसूक्ष्म, सामा- 
न्यवृत्तिरूप अंतःकरण, ज्यास उन्मेष किंवा स्मरण किंवा नुसती 
सावधवृत्ति अस हणतात, असलें अंतःकरणही आत्मा नव्हे; कारण, 
हेंही का्यरूपच आहे, यास आदि व अंत आहे, तें जड आहे, 
वेद्य आहे, अर्थात्‌ त्या प्रकाशित करणार्‍या आत्मसंशित चित्मकाशा- 
हून ते पृथक्‌ रूपाने प्रतीतीला येते. हणजे ते अंतःकरण कांहीं 
आत्मा हाऊं शकत नाहीं. त्याचप्रमाणे हें अगदीं प्रथम कार्यभूत 
अंतःकरण ज्याचा पार्रणाम झटलें जाते, असे जे अव्याकृतसंज्ञित, 
प्रक्ृतिसंज्ञित, मायारूप त्रिगुणसाम्यरुप मूळ अज्ञानतत्त्व, * मला 
कळत नाहीं ' हा ज्याचा आकार, असलें हें अज्ञान, तेंही आत्मा 
नव्हें. आत्मा हा चित्मकाशरूप आहे. त्याच्या नित्य प्रकाशांपुढे् या 
अज्ञानाचा उल्लेख होत असतो, यावरून तें जडरूप आहे, व ते 
विनाशी आहे हे तर प्रसिद्धच आहे. झणजे वस्तुबोधार्ने त्याचा 
नाश होत असतो. अशा विनाशी अज्ञानास आत्मा कसें झणावें £ 
कारण, आत्मा तर. निरतिशय प्रिय, आणि अशन नित्य आमिय, 
खातं्र्येकरून पाहतां ते॑अ््यंत निःस्वर्प आहे. अज्ञान हा 
पुरुषार्थ नाहीं. म्हणजे जीवास प्रिय होणारा पदाथ. नाहीं. . अस्ते, 
आत्तत्वाची खूण श्ोनसंशित. प्रकाशरूप ' चिन्मत्रू्तेत आहे. समल्मा 


